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है 
के 


दो शब्द 


प्राचीन काल से ही लोगों की यह धारणा रही है कि संसार 
का प्रत्येक कार्य परमात्मा की इच्छा से होता दै। वही वर्षा'करता 
है और वही भुकम्प व तुफोन लाता तथा ऋतु परिवर्तन करता 
है | यहां तक कि जीवों को कंस फल्न भी वी देता दे ओर उसकी 
मर्जी के बिना पत्ता भी नहीं हिल सकता | 


परमात्मा का पद्‌ एक स्व॒तन्त्र सम्राट के समान साना जाता: 
है । यह सदा ले है, सबसे बड़ा है, सर्वक्ष एवं सब॒का गुरु दे। 
उसका ऐश्वय अविनाशीं है। वह सबेतन्त्र स्व॒तन्त्र कद्दा गया है। 
इसीलिये जब्र संसार में क्रान्तियोँ हुई तथा राजा महाराजा और 
सम्रा्ों के पद सम्राप्त हुए तब रूस जेसे देशों में परमात्मा का: 
पद्‌ तथा उसकी मान्यता को भी समाप्त कर दिया गया था। ._ 

आज विज्लान ने अनेक विषयों में हमारी आंखें खोल दीं । 
अब रकूल के बच्चे भी यह जानते है कि सूर्य की गर्मी से पानी 
बादल बन जाता है तथा ठण्ड पाकर वही बरस जाता है। इसमे 
परमात्मा का काई कास नहीं । इसी प्रकार आंधी, तृफान तथा 
भूकम्प आदि का कारण भी परमात्मा नहीं, ये सभी विशेष २, 
कारणों से होते हैं। पर अमो मा ल्ञोग सुष्टि तथा कर्मफन्न को 
परमात्मा का ही काये सममते हैं। 


विद्वान लेखक ने इस पुस्तक में कम सिद्धान्त पर सभी दृष्टि- 
कोण से अच्छा विधेचल किया है जिससे इस समस्या की 
वास्तविकता पर पर्याप्त प्रकाश पड़ता है। आशा है इससे इस 
विपय के प्रेमी पाठकों को पूर्ण लाभ पहुँचेगा। 
साथ ही भाई श्रीकृष्णुजी इस प्रकार के स हित्य के प्रकाशन 
तथा से साधारण तक उसे पहुँचाने में जिस लगन और परिश्रम 
5 है कर रहे हैं उसके लिये वे वास्तव में प्रशंसा के पात्र हैं। 
बाजार, होरालाल जेत “कौशल 
(साहित्यरत्न, शास्त्री, न्‍्यायती्थे) 
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है 


दो शब्द ु 
प्राचीन काल से ही लोगों की यह धारंणा रही है कि संसार 
का प्रत्येक कार्य परमात्मा की इच्छा से होता है। वही वर्षा करता 
है और वही भुकम्प व तूफान लाता तथा ऋतु परिवर्तत करता 
है | यहा तक कि जीवों को कर्म फल भी बड़ी देता है ओर उसकी 
मर्जी के बिना पत्ता भी नहीं हिल सकता | 


परमात्मा का पद एक स्वतन्त्र सम्राट के समान साना जाता 
है | यह सदा से है, सबसे बड़ा है, सर्वश एवं सबका गुरु दे। 
उसका ऐश्वये अविनाशी है। वह स्वेतन्त्र स्व॒तन्त्र कहा गया है । 
इसौलिये जब्र संसार में क्रान्तियाँ हुई! तथा राजा महाराजा और 
सम्रार्टों के पद समाप्त हुए तब रूस जेसे देशों में परमात्मा का 
पद तथा उसकी मान्यता को भी समाप्त कर दिया गया था। _ 

आज विज्ञान ने अनेक विषयों में हमारी आंखें खोल दीं 
अब रकूल के बच्चे भी यह जानते है कि सूर्य की गर्मी से पानी 
बादल बन जाता है तथा ठण्ड पाकर वही बरस जाता है। इसमें 
परमात्मा का काई काम नहीं । इसी प्रकार आंधी, सृप्शन वथा 
भूकम्प आदि का कारण भी परमात्मा नहीं, ये सभी विशेष २ 
कारणों से होते हैं। पर अभो भा लोग स॒ष्टि तथा कमेफन्न को 
परमात्मा का ही काये सममते हैं। ह 


विद्वान लेखक ने इस पुस्तक में कमे सिद्धान्त पर सभी दृष्टि- 
कोणों से अच्छा विवेचन किया है जिससे इस समस्या की 
वास्तविकता पर पर्याप्त प्रक्राश पड़ता है। आशों है इससे इस 
विषय के प्रेमी पाठको को पूर्ण ल्ञाभ पहुंचेगा। 

साथ ही भाई श्रीकृष्णुजी इस प्रकार के स हित्य के प्रकाशन 
तथा से साधारण तक उसे पहुँचाने में जिस लगन और परिश्रम 

है ये कर रहे हैं उसके लिये वे वास्तव में प्रशंसा के पात्र हैं। 
है वाजार, हीरालाल जेन “कौशल 
(साहित्यरत्न, शास्त्री, न्‍्यायतीर) 


अपनी वात 


इस साहित्य के प्रकाशन्में श्री परमपूज्य आचाय देशभपण 
जी, श्री जुल्लक सुमतसागर जी, श्रीमती ज्ुल्लिका राजमती जी 
तथा श्री लक्ष्मीचन्द्र जी वणी का सदा आशीवांद रहा है । 
प्रकाशनके लिये विपय के चुनाव आदि में श्रीमान पं० 
हीरालाल जी “क्रौशल” का सलरामर्श सदा भ्राप्त दोता रहता है , 
इस पुस्तक के लिये आपने दो शब्द” भी लिखने की कृपा की हैँ |, 
श्री भाई करमचन्द जी तो मेरे सहयोगी हैं ही, साथ ही श्री 
डाक्टर फ्लचन्दजी, श्री एन० आर० शाह, श्री फल्नचन्दजी टिम्बर 
मचंण्ट, श्री महावीरप्रसादजी बी० एस० सी० तथा ओऔ सेतीज्ञाल 
ग्री एम० ए० इसरी क्रादि भी सदा सहयोग देते रहते हैं । 
ला० आदीश्वरप्रसादुजी, लक्ष्मीचन्दजी व अचलकुमारजी ने 
अपने पृज्य पिता श्री स्वर्गीय ज्ञा० भगतरामजी खजांची (सोनीपत 
निवासी) की स्मति में इस उपयोगी प्रकाशन को ४०० प्रतियां 
वितरण के लिये ली हैं। श्री 'भगव? जी शांखनज्ञ विद्वान थे और 
उनकी यह स्मृति उनके अनुरूप दो हं । 
श्री ल्ञा० छुन्नामलजी (श्री जयपालचन्दजी जिनेन्द्रश्साद जीं) 
जैन इस प्रकार के कार्या में सदा अपने घन का सदुपयोग करते 
रहते हैं। आपने भी इसकी १०० श्रतियां पुस्तकालय व संस्थाओं 
को मिजवाई' हूँ । इन सभी सब्जनों का में अत्यन्त आभारी हूँ । 
'विन्नीत--प्रकाशक 
पुस्तक-प्राप्लि-स्थान-- हि 
श्री करमचन्द जी जैन, मैने जर--- 
मैसर्स मद्दावीर प्रसाद एण्ड संस, दि० जैन पुष्तकालय, सूरत 
चावड़ी बाजार, देहली । 
डा० फलचन्द जी जैन, भरी मंगलसन जी विशारद 
9- श्री दि० वीर जैन पुस्तकालय 


पद्दाडीवीरण, देहली | श्री मद्दावीर जी ४0 
श्री मुसहीलाल फूलचन्दजी जैन, न 
टिम्बर सर्चेन्ट सेठी वन्धु, श्री वीर पु 


सदर बाजार, देहल़ी । श्री महावीरजी (राज 


आधद्य कथन 


विश्व शान्ति के लिये जैनधर्म भे जिस तरह सर्वागीण 
अहिंसा सिद्धात्त और सर्वांगीण विचार विमष एवं तत्वनिणय के 
लिये जिस तरह ,'स्याह्माद” सिद्धान्त प्रदान किया है, इसी प्रकार 
उसने आत्मा के उत्थान पतन के आधार भूत कर्म सिद्धान्त को भी 
संसार के सामने अच्छे स्पष्टीकरण के साथ रकखा दै। संसारी 
प्राणियों की 'भाग्य रेखा? यात्री सौभाग्य दुर्भाग्य! क्या चीज हैं,, इसका 
स्पष्ट विवेचन जैनद्शन ने दी किया हे । 
जब इतर भारतीय तथा अभारतीय;द्शेन-- 
“कर्म-गति ,टारे नाहि टरे | 
अजगर करे न चाकरी, पंछी करे न कास | 
दास' सलका कह गये, सबके दाता राम-) 
होता है बद्दी, जो मंज्रे-खुदा होता है। 
सारा संसार इश्वर के संकेत पर चलन रद्द है, उसकी मर्जी के 
बिना पेड़ का पत्ता तक नहीं हिलता ।” 
इत्यादि रूप से कहकर मनुष्य को दतोत्लाह करते है, निष्क्रिय 
वनाने की चेष्टा करते हैं. तथा इश्वर का स्थायी दास बनाने का 
प्रयत्न करते हैं ओर आत्मा की अकर्मण्यता की घोषणा करते है 
तब ज॑नधम् इश्वर की सत्ता मानते हुए भी, उसके सहत्व एवं शुद्ध 
स्वरूप को आदश बतलाकर बैसा बनने के लिये संसारीं जनता 
को प्रेरणा करता है| तथा स्पष्ट कहता है कि 'जीव कर्स की खेती 
हु करता है, स्वयं उसके कटक एवं मधुर फल खाकर अपनी 


है 


करनी का फल उठाता हैं, यदि बह समझ से काम ले तो उस 
कर्म-जाल को विध्वस्त करके अपनी अविनाशिनी स्वतन्त्रता को 
प्राप्त करके अजर अमर परमेश्वर बन सकता हे |? 

इस पुस्तक में जीव की उसी कर्म रेखा? का संक्षेप से सरल 
विवेचन किया गया है। इस विषय पर भेने “सत्यार्थदर्पण? में लिखा 
है तथा अमरोहा ओर मुलतान से प्रकाशित जिन कर्म-सिद्धान्त? नामक 
ट्रेक्‍्टो में भी विभिन्न रूप से लिखा दै। एक महानुभाव ने मुलतान 
से प्रकाशित उस ट्रेक्‍्ट के ३५ प्रए्ठ ज्यो के त्यों अपनी एक पुस्तक 
में रख लिये हैं । 

जनोपयोगी, सरल मौलिक साहित्य-प्रकाशन-प्रेमी श्री बाबू 
“फ्रैकृप्ण जी जैनः ने उस कर्म सिद्धान्त विषय को जरा ओर 
खुलासा करके नवीन ढंग से लिखने का अनुरोध किया, तदनुसार 


यह पुस्तक मोलिक रूप से लिखी गई है, आशा दे इससे जनता 
को कुछ लाभ हांगा | 


प्रिय पाठक ! संभावित्त चुटियों की सूचना देने की कृपा करें । 
जिससे उन्हें द्वितीय संस्करण से सुधार दिया जावे । 


भाद्रपद सुदी २ 


दे कई श्रजितकुमार झ्ञास्त्री 
बीर स० २४८४ सम्पादक जैन गजद | 
१४-६-श८ 


अभय प्रेस, ४६८७२ अहद्यता केदारा, 
पद्माड़ी धीरज, दिल्ली । 


परिचय 
संसार मे जीवों की विचित्रता सब किसी को दिखाई दे रदी 
है। कोई मनुष्य योनि में है, कोई पशु योनि में है, कोई कीड़े 
मकोड़े के शरीर मे है। कोई रागी है, कोई निरोगी, कोई निबेत्त 
है, कोई बलवान, कोई धनिक दे, कोई निधन, कोई सुखी है कोई 
दुखी । एक “माता के पेट से पैदा हुए दो” भाइयों में ही एक जरून- 
भर सुखी जीवन विताता है जब कि दूसर' भाई दर दर की 
ठोकरे खाता फिरता है, कोई अपने उद्येग में बिता अधिक महनत 
के सफल दो जाता हे कोई रात दिन घर परिश्रम करने पर भी 
असफल (नाकामयाब) रहता है । इत्यादि । 
ऐसी विचित्रताएँ' संसारी जीबों' में परस्पर क्यों पाई जाती है? 
इस बात को जानने की उत्सुकता प्रत्येक बुद्धिमान मनुष्य के 
हृदय में उठा करती है। परन्तु उसकी जिज्ञासा (जानने की 
ख्वाहिश) अध्री रह जाती है। बहुत से मत तो इस विचित्रता 
की जिस्मेदारी ईश्वर पर डाल कर सनन्‍्तोष कर लेते है। उनका 
कहना है कि-- 
इंश्वर की ज्ञीला अपरस्पार है, उसकी मर्जी के विना पत्ता 
भी नहीं हिलता, सब कुछ वही बनाता बिगाड़ता है । 
होता हे बहदी, जो मंजरे खुदा होता है। 
अजगर करे न चाकरी, पंछी करे न काम ॥ 
दास मलुका कह गये, सब के दाता राम ॥ इत्यादि 
किन्तु निरंजन निर्िकार ईश्वर ऐसी सुख दुख मयि लीला क्‍यों 


जता है ? सबको सुखी दी क्यों नहीं बनाता ? आदि प्रश्न जल 
आते है. तब उन्हें चप हो जाता पड़ता है । 


कोई दर्शन कहते हैं कि--'यह सब कम (भाग्य-किस्मत) को 
है वि ्ऊ 
लीला है । जो जैसा करता है वेसा भोगता है । 
_ करम-गति टारे नाहि टरे | इत्यादि । , 
परन्तु वे यह वात स्पष्ट नहीं बतला पाते कि कर्म क्या चीज 
है, वह जीव को संसार चक्र में केसे डाले हुए हे ?? 
९ बन 
जैन धम ऊपर लिखी सब्र वातों का बहुत खुलासा उत्तर 
देता है। उसके समाधान से न तो ईश्वर पर कोई दोप आरोपित 
ञ ९ (0 ए 
होता है ओर न कस-बन्धन, कर्मफल मिलने, कमबन्धन छूटने 


संसार अ्रमण, संसार भ्रमण से छूटने आदि के विषय में काई 
शका हृदय में रह जाती है । 


कर्म सिद्धांत का यह विषय कषाय पाहुड़, जयघवला, महा- 
धवला, गोस्मटसार; कर्मकास्ड आदि अनेक महान ग्न्थों मे 
बड़े भारी विस्तार के साथ वर्णन किया गया है । परन्तु साधारण 
जनता उन कठिन ग्रन्था का स्वाध्याय नहीं कर सकती । इसलिये 
इस विषय को सक्तंप से सरल शब्दों मे रखने की बड़ी आवब- 
श्यकता थी । इस आवश्यकता को श्रीमान्‌ पं. अजितकुमार जी 
शास्त्री, सम्पादृक जैन गजट, ने इस पुस्तक द्वारा पूर्ण करने का 
प्रशंसदीय प्रयत्न किया है। पाठक मरहानुभाव इस पुस्तक से 


बहुत कुछ लाभ उठावेंगे, ऐसी आशा है। में शास्त्री जी को उन 
के परिश्रम के लिये धन्यवाद देता हैँ । 


पुस्तक का प्रकाशन समाज-सेवा के भाव से हुआ है, इसमे 

कोई व्यापारिक लाभ की दृष्टि नहीं रक्खी गई, अतः प्रत्येक 

समाजदि्तिपी उत्सादी सज्जन का कर्त्तव्य है कि लागत मूल्य 

वाली इस पुस्तक का अधिकाधिक प्रचार करने का प्रयत्न करे | 

जिससे इस का दूसरा संस्करण प्रकाशित हो तथा अन्य किसी 

उपयोगी सोलिक पुस्तक का प्रकाशन किया जा सके । बी 
निवेदक--अआी कृष्ण 
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सफलता का रहत्य 


नालसाः प्राप्लुबन्त्यथ न क्‍लीवा न च सानिनः । 
न लोकरबादभमीता न शश्वत्पतीक्षिण३ ॥ 
यानी--आलसी, नपु सक (नामद), अभिमानी, जनता की 
नुक्ताचीनी से डरने वाले ओर सदा काललब्धि या भाग्य फी 
प्रतीक्षा करने वाले व्यक्ति कभ्षी सफन्नता नहीं पाते । 
उद्योगिनं पुरुषसिंदसुपेति लक्ष्मीः, 
देवेन देयमिति कापुरुषा वदन्ति | 
देव निहत्य कुरु पीरुषमात्मशकत्या, 
यत्ने कझृते यदि न सिद्ध्नति कोडच्रदोषः ॥ 
यानी--सफलता रूपी लद्धमी उद्योगी वीर पुरुष को ही प्राप्त 
होती दे । “भाग्य से सब कुछ मिलता है? ऐसा कायर पुरुष कहा 
करते हैँ । इसलिये भाग्य मरोसे न रहकर अपनी शक्ति अनुसार 
पुरुषाथ (उद्यम) करते रहो। यदि प्रयत्न करने पर भी कदाचित्‌ 
तुम्हे सफलवा न मिले तो १समें तुस्हारा कया दोष है ९ 
उद्योगेन हि सिद्ध्वन्ति कार्याण न भमनोरथे । 
न हि सुप्तस्य सिंदस्य प्रविशन्ति मुखे म्गाः ॥ 
यानी--ार्यों की सिद्धि उद्योग करने से होती है, केवल सांचने 
विचारने से कोई कास नहीं बनता । वनराज--सिंह यदि भखा 
सोता रहें, अपनी भूख मिटाने के लिये भाग दौड़ का कुछ उद्यम 
न करे, अपने भाग्य-भरोसे पड़ा रहे, तो उसकी सख मिटाने के 
लिये हिरण उसके मुख में स्वयं नहीं आ घुसेगे । 
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नमः सिद्ध भ्यः ' 


विधि का विधान 


यानी 
-भाग्यरेखा 


, मनुष्य को अभिमान है कि बह प्रकृति (जड़ पदार्थी) पर 
शासन करता है, अपने बुद्धि बल से वह ,उसे पालत कुत्ते की 
तरह अनेक तरह के नाच नचाता है। वायुयान , बनाकर आकाश 
में पक्षियों से भी बढ़कर यथेष्ट विद्दार करता है, समुद्र के ऊपर 
ओर भीतर अनेक तरह के जलयानों (पनडब्बी आदि जहा) 
द्वारा बेखटके घमता है, प्रथ्वी का गर्भ चीर कर उसके छिपे 
हुए बहुमूल्य पदार्थों को बाहर निकाल कर उनका ,सनसाता' उप- 
भोग करता है. परमाशु भी उसकी पकड़ से बाहर नहीं। अग्नि 
चायु, जल आदि अ्रकृति-जन्य-पदार्थों की लीला को अनेक रूप में 
कर डालता है। मनुष्य को गये है कि उसने अनेक प्रकार के यन्त्र 
( मशीनें ) बनाकर -प्रथ्वी,- जल, अग्नि, वायु, आकाश, शब्द्‌ 
ह दि को अपना दास बना लिया दै। वह स्वयं किसी अन्य के 
नाये हुए विधान ( कानून ) मे नहीं चलतां, अपितु बनाये हुए 

में जगत (जड़ पदार्थों) को चलाता है । 


| 2६5.) 


अभिसानी सानव प्राणी ग़बे के नशेसे चूर होकर अपनी 
वास्तविक (असली) स्थिति (हालत) को भूल जाता है| उसे स्वप्न 
में भी विचार नहीं आता कि-उसको भी प्रकृति के विधान के 
अनुसार चलना पड़ता है, उसके ऊपर भी अचेतन अकृति का 
शासन चलता है | वह स्वतन्त्र नहीं है, जगत के विशाल बन्दीयुद्द 
(जेल) मे अपने शरीर की कोठरी में बन्दी बना हुआ (कैद, हे, 
कम जेलर के हन्टरा की मार उसे क्षण भर भी सुख शान्ति की 
नींद नहीं लेने देती । 


गर्बीले चेतन प्राणी पर शासन,करने वाला विधि (कम) का 
विधान क्या है ! इस विधांन को किसने कब ओर क्‍यों बनाया 
आर इस विधान को तोड़कर क्या संसारी जीव कभी र्वतन्त्र भी 
दो सकता है ? इत्यादि उत्सुकतामय तथा जिज्ञासा-पूर्णा प्रश्नो पर 
आइये, आज कुछ विचार करे, जिससे हमे सुख शान्ति का मा 
दिखलाई पड़ सके | 


यह जगत्‌ 


जिस तरद्द अनन्त जल-बिन्दुओ (पानी की ब्‌दो) के विशाल 
सग्रहठ का नाम समुद्र है, उसी तरह अनन्त चर, अचर, जड़ 
चेतन, मृतिक अमृतिक पदार्था के समुदाय का नाम जगत? है। 
यह जगत सद्या से, चल्ला आ रहा है और सदा चला जायगा, न 
तो कभी यह उत्पन्न हुआ और न कभी नष्ट होगा, यह अनादि 
एवं अनिधन (प्रारम्भ ओर अन्त से शून्य) है। विभिन्न निमिक्त 
उपादान कारणा के अनुसार जगत के पदार्था मे प्रति-ससय क 
न कुछ थोड़ा बहुत दृश्य तथा अब्श्य (दीखने, न दीखने कु 


( ३ ) 


रँ 


परिवर्तन (हेर फेर) तो होता ही रदता है। अग्निकाए्ड, जज्ञकार 
बाढ़ आदि), वायुकांड (आंधी आदि), उल्कापात (बिजली गिरना), 
समकसम्प, ज्वालामुखी पता का विस्फोट आदि महान करसा से 
बड़े बढ़े परिवन हो जाते हैं, जल में थल और थज्ञ मे जल द्दो 
टरव के वी रा ७ 

जाता है, बड़े बड़े, नगर विध्वस्त हो जाते है, प्रथ्वी समुद्र मे समा 
जाती है और समुद्र में प्रथ्वी निकल आती है जिससे द्वीप (टापू) 
बन जाते हैं । छोटें मोटे परिवर्तेत तो सदा सर्वेत्र- (सब जगह) 
होते ही रहते हैं । किन्तु समूचा .नाश (सांरे जगत की प्रलय) न 
कभी हो सकता है,,न कभी हुआ-ओर-न कभी होगा । , 


पदार्थ'विज्ञान' (साइन्स) का निश्चित, अटल सिद्धान्त हे 
कि न त्तो कभी कोई (सबंथा) 'नया पदार्थ उत्पन्न दोतो है ओर न 
कभी कोई पदाथ सवथा नष्ट द्ोता है, अन्तरज्ञ' बहिरिज्ञ, निमित्त 
उपादान कारणों-के अनुसार उनकी दशाओं में परिवर्तन होता 
रहता है। इसी कारण ऐसा न कभी हुआ और न होगा कि एथ्वी- 
जल, अग्नि, वायु, आकाश, जीव सवंथा नष्ट दो जावे ओर कभी 
बिला उपादान कारणों के नये उत्पन्न दो जावे । सारांश यह दे कि 


जगत में सभी पदाथ सदा से विद्यमान हैं और ,अन्नन्तकाल तक 
वे सभी रहे आवदेंगे। 


ज रे का हु धर यों हे ४ $ 

गंत अनादि क्‍यों हे १ 
(जिस प्रकार आम के बीज (गुठली) में आम के पेड़ का 
हा विद्यमान है, इसी कारण जब आम की ग॒ुठली को वोया 
' है तो उससे आम के वृक्ष का दी-अंकर उत्पन्न दोता है, अन्य 
फै अंकुर आम की गुठली से नहीं उगता । उसी प्रकार 


हक 


मनुष्य के वीय में मानव-शरीर का आकार विद्यमान हूँ | इक्ता 
कारण स्त्री के रज के साथ सम्मिश्रण होकर उस वीये से मनुष्य 
के शरीर की उत्पत्ति होती है। मनुष्य के वीये से न तो अन्य किसी 
जन्तु का शरीर उत्पन्न हो सकता है ओर न किसी अन्य जीव के 
वीय में यह शक्ति है कि वह मनुष्य का शरीर उत्तपन्न कर संके | 


जिसे तरद्द इस युग में मनुष्य की उत्पत्ति के लिये पुरुष के 
वीये और स्त्री के रज का सम्मिश्रण (मिलना) आवश्यक है, इसी 
प्रकार अनन्त भूतकाल में भी मनुष्य की उत्पत्ति अपने मात्ता 
के रज बीय से होती रही है ओर अनन्त भविष्य काल में भी 
इसी प्रकार मनुष्य की उत्पत्ति द्ोती रहेगी। विना माना पिता के 
मनुष्य त क्रमी उत्पन्न हुआ, न होता दे ओर न कभी होगा । 


इस अटल प्राकृतिक नियम के अनुसार इस समय जो मनुष्य 
जगत में दिखाई दे रहें हैं, उनके माता पिताओं की परम्परा 
अनांदि (जिसका प्रारम्मकाल काई नहीं) काल से सिद्ध होती है । 
क्योकि जब भी उनकी उत्पत्ति का प्रारस्म काल माता जावेगा तभी 
यह प्रश्न उपस्थित होगा कि प्रारम्भ का आदि (पहला) मनुप्य व 
स्‍त्री किस तरह उत्पन्न हुए १? 


प्रश्न का उत्तर यही मिलेगा कि वे स्त्री पुरुष भी अपने माता 
पिता से द्वी उत्पन्न हुए थे। इसके सिवाय अन्य कोई उत्तर हो दी 
नहीं सकता | उस दशा में मनुष्य का आरम्भकाल कोई भी 
निश्चित नहीं किया जा सकता | 





कट टी 


सवंथा असत्य है | 


विना सातां पिता के मनुष्य की उत्पत्ति मानना हे 


(५) 


मनुष्य के समान ही गाय, घोड़ा, द्ाथी, सिंह, बन्दर आदि 
गर्भज पशु भी अपनी अपनी जाति के नर नारी (मादा) के वीये 
था -रज के मिलने से ही उत्पन्न होते है, अतः 'आज जिंतने भी 
गर्यज पशु दिखाई दे रहे हैं वे सभी अपने अपने पूबंज नर मादा 
रूप माता पिता की परम्परा से अनादिं काल से ही सिद्ध दोते हैं । 
, गर्म पशुओ के समान दी अण्डे से उत्पन्न होने वाले सपे, 
कबतर, तोता, चिड़िया, मुर्गी आदि पक्षी भी अपनी अपनी जाति 
के नर सादा के संयोग से उत्पन्न हुए अण्डे से उत्पन्न दोते हैं। 
उनकी पूर्वाज नर मादा परस्परा भी अनादि काल की सिद्ध होती 
है। कोई भी नहीं कई सकता कि पहले कबृतरी थी या उसका अंडा 
था | क्योकि पहले पहल कबृतरी को माना जाबे तो प्रश्न होगा 
कि बिना अरडा के,वह उत्पन्न कैसे हुई ! यदि पहले अंडा माला 
जावे तो प्रश्न होगा कि बह बिना कबूतरी के आयाःकहाँ से * 
उत्तर यही मिलेगा कि अण्डा कबतरी से हुआ ओर कबृतरी अपनी 
पूत्रंजा कब॒तरी से उत्पन्न हुई ॥ इस तरह अरडज जीवों की पु्च- 
परम्परा भी किसी नियत (खास) समय से नहीं मानी जा सकती | 
अनादि काल से ही मानती पड़ती है। . . 
, अब वृक्षों पर विचार कीजिये, गेहूँ, चना, आम; जोमुन, 
अनार आदि के बृक्त अपने अपने बीज से उत्पन्न दोते हैं ओर 
उनके बीज अपनी जाति के इच्तों से उत्पन्न होते हैं। इसके सिवाय 
उनकी उत्पत्ति का अन्य कोई विधि विधान नहीं है। 7 


क है चीजो से उत्पन्न होने वाले जितने प्रकार-के-भी 'पेड़ 
दिखाई दे रहे हैं; वे अपने पवज बीज बृक्ष-परस्परा से 


लने के लिये वाट की आवश्यकता दे ' वायु 

यो सभी मनुष्य पशु पद्दी एक दिन भी जीवित नहीं रद सु 
हो जाबे । भरे 

चश्यक हे 


( ७ ) 


शरीर में रक्त आदि धातु उपधातु बनने में जल का बहुत 
भारी भाग है | ज्यों ही शरीर के भीतर जल ,की कमी द्वोती 
प्यास लगने लगती है । जल से ही प्यास शांत होती है। यदि 
जल पीने के लिये न मिले तो जीवन अधिक समय तक नहीं 
टिक्र सकता । अतः जल भी जीवों के लिये परम आवश्यक है । 


शरीर का पोषण मॉजन के द्वारा होता है क्योंकि भोजन से 
ही शरीर के लिये रस रक्त मांस चर्बी आदि धातुएँ तैयार द्दोती 
है । भूख को भोजन द्वारा ही शान्त किया जाता है। अतः भोजन 
करना प्रत्येक प्राणी के लिये अनिबाय है। हु 


यथायोग्य गर्मी भी शरीर को मिलनी चाहिये, शरीर के भीतर 
गर्मी रहती है जिससे कि शरीर में रक्त संचार होता रहता है. उस 
शरीर की गर्मी के लिये बाहर की गर्मी अपेक्षित है। यदि सू्य तथा 
अग्नि से गर्सी प्राप्त न. हों तो समस्त गर्भेज, अण्डज, सम्मूछन 
(उद्भिज) जीब तथा वनसपतियां ठिठ॒ुर कर मर जावे। अत 
यथोचित गर्मी भी प्रत्येक जीव को अवश्य मिलनी चाहिये । 


3 


प्रकाश के विन्ता व्यावद्दारिक कार्य नहीं हो सकते ।, संसार के 

प्रायः समस्त कार्या के लिये जीवों को प्रकाश की आवश्यकता 

होती है। उल्ल , चमगादर आदि रात्रिचर जीवो को भी यद्यपि 

सूर्य का प्रकाश आवश्यक नहीं क्योकि उस प्रकाश में डनके 

नेत्र चका्चोंध से काम नहीं-कर पाते किन्तु रात के समय का भी 

हे घला प्रकाश तो उन्हें भी आवश्यक है ।.इसके सिचाय प्रकारान्तर 
भी जीचों के लिये प्रकाश की-आवश्यकता है | 


रांश "यह है कि जीबों का जीबन प्रृथ्वी, जल, वायु 


( ६ ) 


अनादि काल के सिद्ध दोते हैं । क्योंकि बिना चीज के आम शा 
वृक्ष उत्पन्न नहीं दीते ओर बिना आम शअआदि बृक्षों के उनक ह 
नहीं दोते | कोई नहीं बतशा सकता कि पहले आम की गुठली थर 


या पहले आम का पेड़ था । 


इस तरद मलुष्य, गर्भज पशु, अरड न पक्ती सपे आदि, बीजो 
से उत्पन्न दोने वाली वनस्पतियां (पेड़, पोधे, बेल आदि) अनादि 
काल की सिद्ध होती है ! 


- जीवन के उपयोगी पदाथे 


मनष्य तथा पशु पक्तिया का जीवित रद्दने के लिये ६ पदार्था 
की नितान्त आवश्यकता है-+१. रहने का स्थान, २ वाय , ३. जल, 
४ भोजन, ४. गर्मी, ६. प्रकाश । 


रहने के लिये मुख्य रूप से प्रथ्वी आवश्यक हूँ, प्र»वी के बिना 
मनुष्य, पशु (थल्चर जीव) रह नहीं सकत। प्रथ्वी के बिना 
बनस्पतियां नहीं उग सकतीं ओर नहीं प्रथ्वी के बिना जल 
कहीं पर निराधार ठददर सकता है। जो पज्ञी पेड़ों' पर रहते हैं 
उनके लिये भी ४४वीं की आवश्यकता है क्योकि प्रथ्वी के बिना 
पेड़ कहां पर उत्पन्न दों। इस तरह समस्त थलचर, जलचर, 
नभचर प्राणियों के रहने के लिये प्रृंघ्बी की आवश्यकता है। _ 


श्वास लेने के लिये बायु की आवश्यकता है। वायु न हो 
तो सभी मनुष्य पशु पक्ती एक दिन भी जीवित नहीं ० & 
दम घुट जाने से उनकी तुरन्त मत्य हो जावे । अतः 
जीबे।| के लिये वायु भी अत्यन्त आवश्यंक है । 


० ३ ५) 


शरीर में रक्त आदि घातु उपधातु बनने से जलन का बहुत 
भारी भाग है । ज्यों ही शरीर के भीतर जल की कमी द्वोती है कि 
प्यास लगने लगती है । जल से ही प्यास शांत होती है। यदि 
जल पीने के लिये न मिले तो जीवन अधिक समय तक नहीं 
टिक सकता । अतः जल भी जीवों के लिये परम आवश्यक है । - 


' शरीर का पोषण भोजन के द्वारा होता है क्‍योंकि भोजन से 
ही शरीर के लिये रस रक्त मांस चर्बी आदि-घातुएँ तेयार होती 
है। भूख को भोजन द्वारा द्वी शान्त किया जांता है। अतः भोजन 
करता प्रत्येक प्राणी के लिये अनिवाय है । हे 


यथायोग्य गर्मी भी शरीर को मित्ननी चाहिये, शरीर के भीतर 
गर्मी रहती है जिससे कि शरीर में रक्त संचार होता रहता है उस 
शरीर की गर्मी के लिये बाहर की गर्मी अपेक्षित है। यदि सूय तथा 
अग्नि से गर्सी प्राप्त न हो तो समस्त गर्भ, अण्डज, संम्मूछेन 
(उद्भिज) जीव तथा वनरपतियां ठिठ॒र कर मर जावें। अतः 
यथोचित गर्मी भी प्रत्येक् जीव को अवश्य मिलनी चाहिये । 


प्रकाश के बित्ता व्यावदह्यारिक काय नहीं हो सकते |. संसार के 
प्रायः समस्त कार्यों के लिये जीवो को प्रकाश की आवश्यकता 
दोती है। उल्लू , चम्गादर आदि रात्रिचर जीबो को भी यद्यपि 
सूये का श्रकाश आवश्यक नहीं क्योकि उस प्रकाश में उनके 
नेत्र चकाचोध से काम नहीं कर पाते किन्तु रात के समय का भी 
धु धला प्रकाश तो उन्हें भी आवश्यक है। इसके सिवाय प्रकारान्तर 
पे भी जीवो के लिये प्रकाश की आवश्यकता हैं । 


'शारांश 'यह है कि जीवों का जीबन प्रेथ्बी, जल, वोयुं, 


( ८ ) 


अरिन, सूर्य पर निर्भर है, यदि ये पदार्थ न हों ता , कोई भी जीव 
जीवित नहीं रह सकता | 
अतः जब से थानी-खनादि काल से पहल कहे ऋशुसार जत 
गर्भज, अग्डज जीव--मनुप्य, पश॒ पक्ती आदि तथा बीजा से 
उत्पन्न दाने वाल-द्॒क्त स जगत मे चल्न आ रह है, तो इस 
बात का भी स्वीकार करना पढ़ेगा कि उन प्रमादिकानोत जीवों 
के लिये प्रथ्वी, जल, अग्नि, वाथु, सूर्य भी श्रनादि काल से इस 
जगतमे विद्यमान (मोजद) रहे हैं । क्योंकि यदि ये पांच पदार्थ 
होत तो कोई भी प्राणी अपने अपने समय में जीवित न 
रहता । 


आकाश तो सदा से है ही, उसके बनने विगड़ने का श्रश्न 
ही खड़ा नदीं हाता। . 


इस तरह जिन पदार्था के सयोग स इस जगत का ढांचा 

बना दे थे सभी पदार्थ-प्रथ्वी (जमीन पवत आदि) जल (नदी 

भीज़ आदि) अग्नि, वायु, सूथे, आकाश, तथा सभी जीव 

न्तु किसी विशेष या नियत समय में उत्पन्न नहीं हुए अपित 
अनादि काल से उन्तका अस्तित्व रहा आया है । 


जगत में परिवंतेन.... 


सूय की गर्मी से नदी, समुद्र आदि जेलाशयो का पानी भाष 
बन कर आकाश में उड़ जाता है, वहां 'अपने आप बादल बनते, 


रहते हैं | उन बादलों को जब वर्षातीं दवाएं (सानसून) डर 
ह तब वे दी बादल पानी के रूप में बरसने लगते ; 


मा, 


ठर्डे स्थानों पर वे ही बादल बफे के रूप मे गिरा करते हैं। वही 
बफ अधिक ऊँचे पव्तों (जमीन पर तथा समुद्र नदियों के पाती 
के ऊपर भी) पर जम जाती है। उस जमी हुई ब॒फ को जब सूय 
की गर्मी मिलती है तब वह पिघल कर पानी के रूप में.बहा करती 
है। बड़ी बड़ी नदियाँ उसी बफे के पानी से गर्मी के दिनों मे भी 
बहती रहती हैं | 


बादलों को जब जहां पर जैसा संयोग मिलता दे तब वहां 
पर थे उस तरह बरस जाते हैं । इसी का परिणाम यह होता है कि 
कहीं पर, तो बहुत भारी जलवर्षा- हो जाती दै जिससे बड़ी बड़ी 
बाढ़े आ जाती-हैं। कहीं पर पानी बहुत थोड़ा बरसता है ओर 
कभी कहीं पर बिल्कुल नहीं बरसता,। 


इस अव्यवस्था के कारण कहीं पर अन्न की बहुत भारी पेंदा- 
वार होती हे, कद्दीं कम होती है, कहीं पर बिलकुल नहीं होती । 


ऐसी ही बात प्रथ्वी के भीवर द्ोती रहती है। प्र॒थ्वी में कहीं 
लोहा, सोना, चांदी, तांच्रा आदि धातुए' स्वयं बन रही हैं, कहीं 
पर कोयला बन जाता है, "कहीं पर गैस, तेल आदि बना करता 
| उस गेस का 'दंबाव बढ़ जाता है। तब बह प्रृथ्बी का पेंट 
चीर कर बाहर निकलती है जिससे बड़े-बड़े भकस्प हो जाते हैं 
जससे कहीं नगर नए हो जाते हैं: कहीं जमीन जलाशय बन 
जाती है और कहीं: समुद्र आदि जलाशय प्रथ्वी ठाप आदि के 
रूप सें परिणत हो जाते हैं। 


इस 


“-हरंस तरह जगतू में अनेक तरह के परिवर्तन स्वयं, होते रहते 


्ाः 


(५ 


ल्‍्प 


) 


नर मादा ओर बिना जीव के मनुष्य, पशु, पक्षी, वृक्ष आदि ब्रह्म 
ने कंसे बना दिये 


[ भी पद (५ 
-. बिना परमाणुओं के प्रथ्वी, जल, अग्नि.आदि भौतिक पड़ाय॑ 
नहीं चनते हैं । तब ब्रह्म ने बिना परमाणुओं के पृथ्वी, पवेत, 
समुद्र, वायु आदि का निर्माण किस तरह कर डाला ? 


्ल " न हि 
पाराणिक, वैशेषिक आदि की मान्यता भी यथाथ नहीं, 


पहले यदि कुछ नहीं था, तो फिर विभिन्न उपादान कारणों से 
उत्पन्न होने वाले ये अ्रसंख्य प्रकार के जड़ वेतन पदाथ बिना 
' अपने अपने उपादान-कारणों के कहाँ से आ गये * विना परसा- 
रुओं के पृथ्वी जल आदि भौतिक पेदाथे कैसे बन गये ? बिना 
नर सादा के रज वीये के गर्भज जीव कैसे उत्पन्न हो गये ओर 
बिना वीजो के बृक्ष केसे उग गये ? 


ईश्वर जब जगत की व्यवस्था करता है: तब कहीं पर अति- 
बूष्टि, कहीं पर सूखा, कहीं पर भूचाल आदि शअव्यवस्थित काम 
क्यों होते हैं. ? 
,, ईश्वर ने सभी जीव छुखी,-गुणी, विद्वान क्या नहीं बनाये 
न्‍ ९ का / ॥। 
- दुखी दुराचारी भूखे भी क्‍यों बना दिये ? कै 


जब उसकी इच्छा के बिनी पत्ता भी नहीं हिलता तब जगत 
में दुराचार, अत्याचार, निर्देय हिंसा आदि पापकारये क्‍या उसीकी 
"मर्जी से द्दो श्ह ् ह। यदि नहीं ता वह ऐसे क्क्न्त्य क्यो दोड़े- 
देता है ? ५ 


( १३ ) 


आपने हक जर। 5020 
ईश्वर जब जगत को बनाता हैं तब वह उसका प्र॒लय (सवे- 
नाश) भी क्यों कर डालता है ? जग पक 


आय समाज के संस्थापक स्वामी दयानन्द ज़ी सरस्वती ने 
जैसे बेद-मन्त्रों से हिंसा-विधान दूर करने के लिये उनके अरथ 
प्राचीन भावों के प्रतिकूल लिखते हुए नवीन रूप दिया है, इसी 
प्रकार उन्होंने इश्वर द्वारा जगत-निर्माए के विषय में भी कुछ नई 
कल्पनाएँ की हैं। किन्तु उसमें सफल नहीं हो सके उन्होंने 
लिखा है कि-- 


ईश्वर ने सबसे पहले तिब्बत पर बहुत से युवां पुरुष स्त्री 
+ न छः । + जप 
अमेथुन्ी सृष्टि (बिना रज बीये के, बिना गर्भावान के, बिना माता 


पिता के) से उत्पन्न किये,। उनकी यह कल्पना अस्वाभाविक एवं 
निराधार हैं। क्‍्योंकि-- 


,. _ भनुष्य गर्भज प्राणी है उसका शरीर बिना रज वीय के बन 
नहीं सकता । सूष्टि की आदि में जंब आपके मतानुसार' एक भी 
स्त्री पुरुष नहीं था तर्ब बिना रज' वीये के मिश्रण रूप॑ गर्भाधान 
हारा स्त्री पुरुषों की उत्पत्ति होना असम्भव हैं। रज वीये मानवीय 
शरीर का उपादान कारण है, स्त्री पुरुष का संयोग उसका निम्मित्त 
कारण है | उन निमित्त और उपादान कारंणों के अभाव में मनुष्य 
के शरीर की उत्पत्ति रूप कार्य कैसे हो।गया ? रज, व्वीये, क्रमशः 
स्त्री ओर पुरुष के शरीर में शारीरिक रसायन प्रक्रिया से तैयार 
दोते हैं| वीय जब तक स्त्री के गर्भाशय में पहुँच कर रज के साथ 
ई्‌ मिले तब तक सानवीय शरीर का निर्माण होना असस्भव है। 
्च 


2 


अमेथुत्ती सृष्टि निराधार कोरी कल्पना है । 


7 4७ जे 
इंश्वरीय कब्पना 


अनेक द्शनकारो तथा मतनप्रवर्तकों ने जगत के निर्माण के 
विषय मे विभिन्न प्रकांर की कल्पनाए' की है उनमे से वदान्ती 
ऐसा मानते है कि : 


पहले कुछ भी नहीं था, केवल एक ब्रह्म था, उसकी इच्छा 
हुई कि में एक हैं, अनेक बन जाऊ' ( एकोउहं बहुः स्थाम्‌ ) | 
एसी इच्छा करते ही वह ब्रह्म ही प्रथ्बी, जल, अग्नि, वायु 
आकाश, पर्वेत, समुद्र, नदी, तथा जलचर, धलचर, नभचर 'ब्रांद 
अनंतों जीव रूप हो गया। समस्त जड़ चेतन पदार्थ त्रह्म के दी 
अंश है | जब ब्रह्म चाहता है, इस जगत का अस्तित्व मिट जाता 
है ओर समस्त चर-अचर, जड़ चेतन पदार्थ ब्रह्म रूप हो जाते है । 


जगत के विषय में व्ेशेषिक, पोराशिक, इसाई, मुसलमान 
आदि मतो की मान्यता लगभग मिलती जुल्ती ऐसी है कि-- 


पहले कुछ नहीं थां, केबल एक ईश्वर था, उसने दी अपनी 
इच्छा से इस 'विशाल जगत॑ को बना दिया, अनन्त, जीव भी 
उसने बिना माना पिता के, उत्पन्न कर डाले | - वद्दी ईश्वर सारे 


संसार की व्यवस्था करता है, ओर वही किसी दिन सारे जगत 
की प्रलय भी कर डालता है। , 


गा ड़ ( 


हे आदि ' कुछ मतों की इस विषय में यह मान्यता 
हकि 


रः 


इश्चर,, जीव और ग्रकृति ये तीनों चीजे अनादि ५२ 
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पहले प्रकृति परमार रूप से थी और सब जीव स्थल 
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बिना थे। ईश्वर ने परमाणुओं से प्रध्वी, जल, अग्नि, बाय 
बनादिये ओर समस्त जीवो को बिना माता पिता या नर सादा के 
मनुष्य, पशु, पक्षी आदि के शरीर में बना दिया। बह ईश्वर समस्त 
जगन्‌ की व्यवस्था करता है | उसकी इच्छा के बिना पेड़ का पत्ता 
भी नहीं हिलता । इश्वर ही .एक दिन समस्त जगत्‌ की प्रत्लय करके 
परमाणु रूप देता है । सृष्टि और प्रलय अनन्तों बार दो चुकी है 
ओर भविष्य में सी क्रमशः ऐसे ही होता रहेगा। 


निष्पक्ष विचार करने पर ये तीनो प्रकार की सान्यताएँ' सत्य 
प्रमाणित त्हीं होतीं । विचार कीजिये कि-- 


यदि पहले ब्रह्म ही था तो. ऐसी क्या आपत्ति आई कि उस 
पुणे कृतकृत्य, निरंजन, निविकार' ब्रह्म को बहुत रूप बनने की 
इच्छा हुई | इच्छा तो अपूर्, बिकारी व्यक्ति में हुआ करती है ! 


जगत में लकड़ी, पत्थर, मिट्टी आदि पदाथे ज्ञान, चैतन्य शूस्य 
“जड़ देखे जाते हैं। ब्रह्म जब ज्ञानमय चेतन है तो बद जड़ पदार्थों 
' का रूप केसे हो सकता है ? 
(जब पत्येक जीव भिन्न भिन्न अवस्था से दिखाई देता दे, कोई 
मुख हैं, कोई विद्वान, कोई सदाचारी है कोई दुराचारी, कोई सुखी 
है कोई दुखी, कोई बलवान है कोई निबल । तब सभी जीव त्रह्म 


के अंश कैसे हो सकते है ९ ब्रह्म के समस्त अंश एक समान दोने 
चाहिये 


कः लत 
!। 


बिना माता पिता के स्त्री पुरुष, बिना नर मादा के पशु पत्ती 
, बिना बीज के वृक्ष उत्पन्न नहीं होते तव बिना साता पिता, 


६. 555. 2 


नर मादा और बिना जीव के मनुष्य, पशु, पक्षी, ब्रृक्ष आदि ब्रह्म 
ने केस बना दिये ! | हे 

4 जा ५5 हम व 
-. बिना परमाणुओं के प्रथ्वी, जल, अग्निआदि भौतिक पदाथ 
नहीं बनते हैं । तब ब्रह्म ने बिना परमाणुओं के पृथ्वी, पवेत, 
समुद्र, चायु आदि का निर्माण किस तरह कर डाला ! 


पोराशिक, 'वेशेपिक आदि की मान्यता भी यथाथ नहीं, 
क्याोकि-- 


पहले यदि कुछ नहीं था, तो फिर विभिन्न उपादान कारणा से 
उत्पन्न होने वाले ये असंख्य प्रकार के जड़ चेतन पदार्थ बिना 
'श्पने अपने उपादान कारणों के कहाँ से आ गये ? बिना परमा- 
स॒ुओं के पृथ्वी जल आदि भीतिक पदाथ कैसे बन गये? बिना 
नर मादा के रज-वीय॑ के गर्भज जीव केसे उत्पन्न हो गये ओर 
बिना बीजों के वृक्ष केस उग गये ? 


इंश्वर जब जगत की व्यवस्था करता हैं तब कहीं -पर अति- 
बृष्टि, कहीं पर सूखा, कहीं पर भूचाल आदि अव्यवस्थित काम 
क्यों होते हैं ? 


,, “: ईश्वर ने सभी जीव सुखी, गुणी, विद्वान क्यो नहीं बनाये, 
दुखी दुराचारी मूख भी क्यों बना दिये ? - ४ 


_ जब उसकी इच्छा' के बिना पता भी नहीं हिलता तब जगत 
में दुराचार, अत्याचार, निदेय हिंसा आदि पापकार्य क्या उसीकी 
मर्जी से हो रहे है ? यदि नहीं तो वह ऐसे कुछत्य क्यो होढ़े 

देवाहें! न 


( १३ ) 


५ 3 को ः 6९ 
ईश्वर जब जगत को बनाता हैं तब वह उसका प्रलय (सब- 
नोश) भी क्‍यों कर डालता हे ? ० 3 


हर 


आर्य समाज के संस्थापक स्वामी दयानन्द जी सरस्वती न 
जैसे बेद-मन्त्रों से हिंसा-विधान दूर करने के लिये उनके अर्थ 
प्राचीन भावों के प्रतिकूल लिखते कर रूप दिया है, इसी 
प्रकार उन्होंने ईश्वर द्वार जगत-निर्माण के बिंषय में भी कुछ नई 
कल्पनाएँ' की हैं। किन्तु उसमें सफल नहीं दो सके | उन्द्दनि 
लिखा है कि--- 

__..ैश्वर ने सबसे पहले तिब्बत पर बहुत से युवां पुरुष स्त्री 
अमैथुन् सृष्टि (बिना रज वीये के, बिना गर्भावान के, बिना साता 
पिता के) से उत्पन्न किये,। उनकी यह्‌ कल्पना अस्वाभाविक एवं 
निराधार है। कयोंकि-- ः 


हा + 


,._ भनृष्य गर्भज प्राणी है उसंका शरीर बिना रज चीय' के बन 
नहीं सकता । सृष्टि की आदि में जब आपके मतानुसार एक भी 
स्त्री पुरुष नहीं था तब॑ ब्रिना रज चीये के मिश्रण रूप गर्भाधान 
हारा स्त्री पुरुषों की उत्पत्ति होना असस्भव है । रंज बीये मानवीय 
शरीर का उपादान कारण है, स्त्री पुरुष का संयोग उसका ' निमित्त 
कारण है| उन निमित्त और उपादान कारणों के अभाव में मनुष्य , 
'के शरीर की उत्पत्ति रूप काये कैसे हो गया? रज, बीये -क्रमशः 
स्‍त्री ओर धुरुष के शरीर में शारीरिक रसायन प्रक्रिया से तैयार 
दोते हैं । वीय जब तक स्त्री के गर्भाशय में पहुँच कर रज के साथ 
न तब तक सानवीय शरीर का निर्माण होना असम्मव है। 


जे 


पः अमेथुनी सृष्टि निराधार कोरी कल्पना है । 
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- अन्य पशु पक्षी तथा बीजों से उत्पन्न दीने वाली वनस्पतियां 
भी विना अपने-अपने विभिन्न उपादान कारणो के कभी उत्पन्न 
नहीं हैं। सकती उनकी उत्पत्ति भी मनुष्यों की अमेथनी सष्टठि की 
तरह यो ही मान लेना कांये-कारणा प्रक्रिया के साथ असम्भव 
अंन्याय करना हे ।.' ५ 


अशरीरी-इश्वर मूतिक-जगत का_ निर्माण कर नहीं सकता । 
मृतिक पदार्थों का निर्माण मूर्तिक द्वारा द्वी डोता है, अमृर्तिक द्वारा 
नहीं होता | 


निर्विकार पूर्ण निरठजन ईश्वर मे जगत-निर्माण और ससार 
के अलय की 5च्छाये होती क्‍यों हैं ? इच्छा ता अपर व्यक्ति के 
हुआ करती है । 


परमाशणुओ से तुरन्त प्रथ्वी, पवेत, समुद्र, अग्नि, वायु ध्यदि 
महान पदाथ बन जाना अवेज्ञानिक ( साइस के विरुद्ध ) एवं 
अस्वामाविक हैं । जड़ परमाणुओं ने इश्वर की आज्ञा का पालन 
केंसे-किया ? इश्वर की इच्छा या-आज्ञा परमाणुओं ने केसे सुनी 
या समभी ? बिना हाथ पेर आदि अंग उपांगों तथा अन्य भोतिक 
साधनों के ईश्वर ने उन परमाणुओं को किस तरह परस्तर 
मित्नाया ? 


सवमञ्ञ इश्वर ने ऐसे ,समुष्य उत्पन्न किये जो दराचारी 
नास्तिक, मांसभज्षी, निवलों को दुखदायक है ? दुष्ट पशु, पक्षियों 
को क्यो बनाया ? 


, सवशक्तिमान ईश्वर जगत में भयानक युद्ध, रोग, अना- 
वश्यक जलवर्षा, भुकम्प आदि अव्यवस्थित कार्य क्यों करता है डे 


(8:50) 


क्यों होने देता है ? ' अमेरिका ने जापान के दो नगर द्रोशिमा 
तथा नागासीका पर अणुबस गिराकर लाखों निरपराध स्त्री, पुरुषो, 
बच्चे व बूढ़ों का क्षण भर'मे विनाश कर डाला। क्या ईश्वर 
सामथ्य रहते हुए भी ऐसे अन्याय चुपचाप होने देता है. ? 


, व्ल्यादि तको के सामने ईश्वर द्वारा सृष्टि रचना के विषय मे 
तीना प्रकार की कल्पेनाए' छिन्न-मिन्न दो जाती हैं | युक्तियुक्त 
वैज्ञानिक यही सिद्धान्त सिद्ध होता है कि यह जड़ चेतन, चर- 
अचर पदार्थों से भरा हुआ जगत्‌ बिना किसी के बनाये अनादि 
काल से चला आ रहा है | के 9 


परिणाम 


इस प्रकार वेज्ञानिक युक्तियों से यह प्रमाणित दोता है कि 
अनन्त चेतन तथा अलचनन्‍्तों जड़ चर अचर पदार्थों के समुदाय 
रूप यह्‌ विशाल जगत किसी ने किप्ती निश्चित समय पर नहीं 
चनाया ओर ते कभी इसका समूचा विनाश हुआ तथा न कभी 
भविष्य मे इसका बिनाश होगा । यानी-यद जगत अनादि और 
अक्रत्रिम (स्वयंसिद्-किसी के द्वारा न बना हुआ) हैं तथा अनन्त 
काल तक रहने वाला है। हे 


इस सिद्धान्त के हृद्यज्ञम कर ( समस्त ) लेने पर एक तो 
सार के बनने-बिगडने के विषय मे अ्रम दूर हो जाता है, यथार्थ 
(त ज्ञात हो जातो है, दूसरे-- ईश्वर के स्वरूप का तथ्य रूप 
पैपालम हो जावा है। उस शुद्ध निरठ्जन निर्विकार परमात्मा को 
का कर्ता (रचने वाला) और स्वनाश करने बाला मान 


दिए, 


कर जो अनेक अ्कार के दोष उस पर आरोपित किए जाते हैं या 
जगत्कवा इर्ता इश्वर को मान लने पर अनेक दोप ईश्वर पर 
लगते हैं, बह श्रम भी दर हो जाता है । | 

तीसरे--इस यथाथ सिद्धान्त के प्रकाश में मनृष्य के हृदय में 
आत्मनिभरता का उत्साह उत्पन्न होता है। उसकी मनोद्ृत्ति में 
महान अन्तर आ जाता है | वह्‌ फिर अपने उत्थान ओर पतन 
का करती स्वयं अपने श्रापको समझ कर अपनी उन्नति के लिये 
शआगे बढ़ने का प्रयत्त करता है| उसके दृदय से ऐसी द्वीन घारणा 
दूर हो जाती है कि-- 


में तो कुछ नहीं, मेरा विगाइ सुधार तो सत्र कुछ ईश्वर 
के अधीन हैँ । में कठपुतज्ञी के समान हूं, मुझे अनेक तरह के 
नाच नचाने का धागा परमात्मा के हाथ है, वह्दी मुझे स्वर्ग 
भेजता हैं अर उस्तीक्षी 7 रणा से मुझे नरक जाना पड़ता है |? 

उपंयु क्त सिद्धान्त समम लेने पर वह ईश्वर के ऊपर निर्भर 
न रहकर अपनी उन्नति क्रे लिये स्वय चेप्टा करता है, चह 
अपने भीतर छिपे हुए अपने ईश्वरीय रूप को प्रगट करने के 
लिये अ्रयत्न करता है। जिससे अपनी आत्मा 'को वह पहले 
“महात्मा” बचाता है फिर अचत तपस्या द्वारा आत्मा की पूर्ण 
शुद्धि करके अपने आपको “परमात्मा” भी बना लेता है । 

दासता की द्वीन भावना--जिसने दिया है तन को, वही 
देगा कफन को --उसके छदय से दूर दो जाती द्दै। बह अपने 
पेरों पर खड़। होकर आगे वढता हैं।_ 


इस तरह इस सिद्धान्त से अनेक अचिन्त्य लाभ मल? 
प्राप्त होते हैं 


( १७) 
विश्लेषण 


जंगत में: दो अकार के पदार्थ पाये जाते 'है--१- चेतन, 
२. जंऊ। जिनसे सुख दुख की अनुभूति- द्ोती है; समझने सोचने 
'विचारने जानने की क्रिया दोती है बे चेतन पदार्थ हैं, जिनका 
प्रसिद्ध नाम. जीव! दे । जिन पदार्थों में सुख दुख का अजुभन, 
सम बस, जानेता आदि ज्ञान क्रिया नहीं होती .वे पदार्थ जड़! 
या अजीब 


चेतन पदार्थ (जीव) अमृतिक' (अर्ूुृश्य) होते हैं, उनमें, किसी 
भी प्रकार का रंग, रूंप, गन्ध, स्पशे, रस नहीं पाया जाता, इसी 
कारण जीव कभी नेत्रों से दिखाई नहीं देता ।' बह मूर्तिक शरीर में 
अवश्य रहता है किन्तु स्वयं अमूर्तिक हे | शरीर में रहने के कारण 
शरीर को पकड़ लेने से वह भले दी पकड़ लिया जावे किन्तु शरीर 
का निवास छोड़ देने पर शुद्ध (खालिस) जीव को कोई न पकड़ 
सकता है, न देख सकता है-। जीबित शरीर मे चैतन्य जीव का'ही 
चैतन्य होता है, शरीर में से बाहर निकल्न जाने पर शरीर मे चैतन्य 
नहीं रहता, बह जीव के साथ चला' जाता है| इसी करण जीव- 
शन्य शरीर को मुर्दा-म्तक कहते है'। उसको प्रथ्वी में दबा देने पर 
जल सें डबा देने पर, अग्नि में जला देने. पर अथवा शर्स्त्रों तथा 
पशु पत्तियों द्वारा छित्न भिन्न किये जाने पर भी कुछ- दुख का 
अलज्ुभव नहीं होता । 


जड़े पंदार्थों के दो भेद हैं--१.:मूतिक, २.' अमूर्तिक । जिनमें 
के आदि किसी न किसी तंरद का स्पश (छूत); खट्टा, मीठा, 
आदि कोई न फोई रस, किखी न क्रिसी तरह की गन्ध 


( £८ ) 


(ब) और लाल पीला आदि कोई न कोई संग पाया जाता दे 

यानी-जो पदाथ छूने, चखने, सू घने या देखने पकड़ने आदि में 

आते हैं या आ सकते हैं. वे मूर्तिक जड़ पदार्थ हैं; उनका नाम 
पुद्गलः है, अंग्र जी में उसे मेंटर (४५ ]'7'8) कहते हैं । 


पुद्गलों का मृल रूप 'परसाण? (»7.%)0॥) होता है जा कि 
बहु। सूच्म होने से दिखाई तो .नहीं देता परन्तु उसमें स्पशे, रस 
गन्ध, रंग आवश्य हूँ ता हैं) परमाणु अपनी चिकनाई (स्निग्धता) 
तथा रुच्षता (रूखेपन) के कारण आपस में एक दूसरे से मिल जाते 
हैं| परमाणओ का मिला हुआ रूप 'रकन्ध” कहलाता है । स्कन्धों 
अनेक प्रकार ह । किसी स्कन्ध में वण (रंग) तीव्र होता है तो 
बह नेत्रो से दिखाई देता हूँ | दिखाई देने वाली वस्तुएं ऐसे दी 
स्कन्‍्धों से बनी हुई हैं 'कुछ स्कन्धों में वण (रंग) सूक्ष्म द्ोता है 
पश्रतः थे दिखाई नहीं देते । ऐसे स्कन्धों से बनी हुईं वस्तुएं छूने 
आने पर भी दिखाई नहीं पड़ती | जेंसे वायु | किन- ही स्कन्धों 
स्पश, रस, गन्ध, वर्ण, चारों गुण सूक्ष्म होते हैं तो वे अनन्त 
परमाणुओं का समदाय रूप होते हुए-मी न दिखाई देते हैं, न 
सूं घने, चखने में आते हैं । जैसे-शब्द । इस ग्रकार पौद्गलिक 
(मैटीरियल) स्कनन्‍्धच अनेक प्रकार के द्वोते हैं। 
जिन जड़ पदार्थों में स्पशे, रस, गन्ध, वंश सबंधा नहीं होते 
वे असृर्तिक जड़ पदार्थ होते हैं | उनके पांच भेद हैं-१-घर्म ; जो 
समस्त गतिशील (क्रियावान) पदार्था को स्थान से स्थानान्तर दोने 
रूप क्रिया में सहायक-निंमित्त कारण दोंता है| यह समस्त जय 
में व्यापक एक अखरण्ड पदाथ- है। २-अधघमं; जो कि -जग 
समस्त पदार्थों को एक स्थान पेर ठद्दरने की दशा में सहा 


( १६ ) 


है। यह पदार्थ भी समरत जगत में व्यापक है, अखण्ड है, और 
एक है । ३-श्राकाश; जो कि समस्त पदार्थों को ठहरने को स्थान 
(स्पेस 508०४) 'देता है | यह संबसे बंड़ा एक अखंएड पदाथ है | 
४-कांल; जो कि समस्त पदार्थों को अपनी २ :द्शा बदलने ' (पर्भाय 
पलटने) में निमित्त कारण है ।यह अर रूप होता है. 


इस तरह १-जीव, २-पुदूगल, ३-घधम, ४ अधम, ४ आकाश 
ओर ६-काल; ये छह प्रकार के पदार्थ ( द्रव्य- 500809 ) 
इस जगत सें हैं। प्रकारान्तर से यों कह लीजिये कि अनन्त जीचों 
पुदूगलों, धरम, अधसे, आकाश और असंख्य काल-अरुओं के 
समुदाय का नाम ही जगत है। जगत के ये सभी पदार्थ अपने अपने 
स्थान' में अपना २ असाधारण महत्व रखते हैं। प्रत्येक पदार्थ में 
अनन्त शक्तियां विद्यमान हैं । 


जगत के जीव 


इस जगत में अनन्तानन्त जीव हैं। उनमें से अनन्त जीय 
संसार के आवागमन (जन्म मरण) से छुटकारा पाये हुए 'ुक्तः 
। वें एणे शुद्ध, अजर, अमर, निरव्जन, निर्विकार, सच्चिदानन्द्‌ 
रूप हैं। उन्के ज्ञान, द्शन सुख, बल आदि समस्त गुण पूरा 
विकसित हैं, अतः थे स्व-झ्ाता द्रष्टा, अनन्त शाक्तेशाली, अनन्त 
सुखी हैं। किसी भी वरह के शरीर में वे बन्दी नहीं हैं, अतः उनको 
शी कोई भूख, प्यास, रोग खेद आदि शारीरिक क्लेश हैं और न 
हा राग, ढं ष. क्रोध, अभिमान, शोक आदि आध्यात्मिक दुख 
चैयसा भी हैं लोकाकाश के सबसे ऊपरी भाग में थे रहते हैं 
'भंसारिक रमटों से दूर डे 


( २० ) 
सांसारिक प्राणी 


जो जीव कम वन्धन में बन्धे हुए ई उन्हें संसार- की जेंल में 
अपने अपराधो के विविध दण्ड भगतने पड़ते है ।,बन्दीघर (जेल) 
में जिस तरह प्रत्यक केदी का रहने क्रे लिये एक एक काठरी 
मिलती है, इसी प्रकार संसारी जीवों को भी अपने रहने के लिये 
'मिन्न मिन्न एक एक शरीर मिलता' हैँ । जेल में कमी बहुत स केदी 
एक ही कमरे में भी ठ'स दिये जाते हैं, संसार में भी ऐस अनन्तों 
जीव (साधारण) होते ह जिनका सम्मिलित एके ही शरीर में रहना 
पड़ता ६ । जेंसे आल; गाजर आदि । 


' संसारी जीवो को यदि विमक्त किया जाये तो चार भागों में 
बांट सकते हैं-१-देव; जिसको जीवन भर, दिव्य सन्दर शरीर तथा 
जीवन में प्रायः सभी सुख सामग्री मिलती हैं, जन्म से लेकर मृत्यु 
तक जिन्हें कभी कोई शारीरिक कष्ट नहीं होता | २-मनुष्य; जा 
कि हम आप सब दिखाई दे रहे हैं। ३-तारकी; जो जन्स से 
मरण तक कभी रंचर्मात्र भी सुख शान्ति नहीं पाते, आजीवन 
.विविध प्रकार के दुख भोगा करते हैं। ४-तियंश्; पहले तीनों 
'तरद के जीवों के सिवाय शेष सब जीव॑ तियेज्न्च होते 
पशु, पक्ती, जलचर, _ थलचर, नभचर, कीढ़े-मकोड़े आदि अनेक 
प्रकार के प्राणी होते हैं । ० 2 


- प्राण 
मंर्सारी-जीवों का दूसरा नाम “प्राणी! हैँ । इसका ५४ 
है कि वे जिस शरीर में रहते हैँ बंद शरीर १० प्रकार डर 


( २१ ) 


हारा जीवित- रहता] है। प्राणधारी-दोने: के- कारण- दी उन्हे. पाणी 
कहते हैं | - टी ध हक ह 


, ४'इन्द्रियोँ, ३ बल (मनबल, वचलबल, कायबल) आयु और 
श्वासनिः शव; ये १० प्राण है । छूकर पदार्थों की ठडक, गर्मी 
आदि का ज्ञान कराने वाली त्वचा (चर्मेडा)' स्पर्शन, इन्द्रिय है । 
चखकर पदार्थों के खट्टे मीठे आदि रस को , बोध करोने बाली 
रसना (जीभ) इन्द्रिय है। सूघ कर झुगन्ध- दुर्गन्ध का ज्ञान 
ज़िसके-द्वारा होता है, बह'पत्लारा (नाक) डन्द्रिय.दै । देखकर मूर्तिक 
पदार्थों के सफेद,.काले, लाल आदि. रंगों-को-.बतलाने वाली लैत्र- 
(आंख) इन्द्रिय है। सुनकर , अक्षरात्मक -शब्दों तथा बिविध 
प्रकार की ध्वनियों (आवाजों) का ज्ञान जिसके द्वारा होता है, 
वबहकरों (कान) इन्द्रिय है। | . # ॥.॥ 


शच 5 


सोचने विचारने के आधार-मन की-शक्ति मनबल दे |. . ' 
. जीभ द्वारा बोलने की शक्ति--वचनवल है। _. 

शरीर द्वारा विभिन्न प्रेकारे काय करने की शक्ति--का्यवल है || 
नियत समय तक शरीर में..रहने का -नियस्त्रण -करने वाला 
भायू है। आम 


- -सांस लेना, निकालना इवासनि.श्वास आख है 
- “देव, मनुष्य तथा नारकी जीवों के ये सभी (१०) प्राण होते 
के परन्तु तियेक्चों में मगर, मछली आदि जलचंर, घोड़ा, गाय, 
सह, बन्द्र, सप आदि-थलचर पशु, कबूतर, वोता आदि उड़ने 
| हे जीबों के पांचों! इन्द्रियां तथा मन दोतो' है, इस 
हो संज्ी (मनवाले) पंचेन्द्रिय तियेव्च कद्दते हैं, उनके 


|. मर 


१० प्राण होते है | कुछ पंचेन्द्रिय पशु (कोई कोई तोता, पानी का 
सांप आदि) ऐसे होते हैं कि उनके मन नहीं होता, इस कारण 
वे किसी संकेत (इशारा), क्रिया (किसी तरह का सिखाया जाने 
वाला कास) और आलाप (मनुष्य की वोली) को नहीं ग्रहण क 
सकते जैसे कि पालत पशु पक्षी समझ लेते हैं। ऐसे पचेन्द्रिय 
जानवरों को श्रसैंनी या श्रसज्ञी पंचेन्द्रिय कहते है उनके मनवल के 
सिवाय शेष ६ प्राण द्वोते हैं । 


मक्खी मच्छर आदि उड़ने वाले छोटे कीड़ो के मन तथा 
कान नहीं होते, वे चार-इन्द्रिय जीव होते हैं। उन्न' जीवों के कान 
आर मनबल के सिवाय शेष ८ प्राण होते हैं 


रेगने वाले कीड़े मकोड़ों के मन कान, आंख नहीं -होती इस 
कारण वे तीन-इन्द्रिय जीव होते हैँ । उनके मनवल, कान, आंख 
छोड़कर शेष ७ प्राण होते हैं ९ 


जोक, कोड़ी;-शंख, सीप, गेडआ -आदि के- स्पशेन -ओर 
रसना ये दो ही इन्द्रियां होती हैं, अत्तः उनके स्पर्शन, रसला ये 
दो इन्द्रियां तथा वचनबल, कायबल, आयु और' श्वास ये ६ 
प्राण होते हैं । 


वक्त, पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु इन जीवो के केबल एक स्पर्शन 
इन्द्रिय होती है, उसी से व्रे सॉस लेना, भोजन, लेना आदि काम 
करते हैं। उन एक-इन्द्रिय जीवों के-पहली इन्द्रिय कायबल, -आयु 
ओर श्वास नि.श्वास ये चार प्राण होते हैं।ये प्रथ्बी- जर्ल 
अग्नि, वायु निर्जाव तथा सज़ीव दोनो तरह के होते हैं “ही 
हुआ वृक्ष वनस्पति आदि निर्जीब होते ही हैं । 
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इन पाँचों एक्रेन्द्रिय जीवों को स्थावर कहते हैं। तथा दो इन्द्रिय 
तीन इन्द्रिय, चार इन्द्रिय और पंचेद्रिय जीवों को त्रस कहते हैं । 


- बनस्पेतियों में आलू] गाजर, मूली की जड़, अदरक, प्याज, 
सकरकन्दी आदि कन्दमूल है। इन एक-एक में अनन्त जीव अपना 
शरीर बना कर रहते हैं। यानी--एक आलू या गाजर आदि अनन्त 
जीवों का समान रूप से एक ही शरीर है। वे-सब जीव एक साथ 
जम्म लेते हैं, एक साथ सांस लेते है, एक साथ मरते हैं, अतः 
इनको साधारण बनस्पति कहते है।.. 


(आम, अनार आदि दक्ष, रे आदि बनसपंतियो में 
3203 एक ही जीव होता है--उन्‌को भत्मेक बनरपति 
कहते हैं । कक ४ 


वनस्पतियों में एक जाति की ऐसी सूक्ष्म बनस्पतियां भी होती 

जो बहुत थोड़े स्थान में अननन्‍्तो रद जाती . है और अपना शरीर 
प्रा करने से पहले ही उनकी मृत्यु दो जाती है । उनको निंगोद 
वनस्पति कहते हूँ । उनमें अनन्तों सूक्ष्म निगोदं॑ जीव ण्से हे जो 
अनादि समय से उसी दशा में जन्मते मरते चले आ रहे हैं, उन्हे 
नित्य ३ कहते हैं | अनन्तों निगोदी जीब ऐसे होते हैं. जो अन्य 
योनियों में जन्मं-मरुण करके फिर निगोदी जाति में आ जांते हैं, 
उन जीवों को इतर निभोद कहते हैं । ही 


जा 


१--पथ्वीकाय, २--जलकाय, ३--अग्निकाय, ४--बायुकाय, 
28 चनस्पतिकाय ओर ६--त्रसकाय इस तरह भी संसारी जीवो को 
४,पर्गों में चांद गया है ।' 


( २४ ) 
योनि हे 
जीबो के उत्पन्न होने के ठंडे, गम, खले, ढके; संजीव, निर्जीच 


आदि स्थानों को योनि कहते हैं। समस्त संसारी जीवों की-८४ 
लाख योनियां होती हैं। उनका विवरण संक्षेप से यों है-+ 


नित्य निगोद्‌ की ७ लाख | 
इतर निगोद की ७ लाख । 
अन्य वनस्पतियों की १० लाख । 
दो इन्द्रिय जीवों की २ लाख। - : 
- तीन इन्द्रिय जीबों की २ लाख ।- 
चार इन्द्रिय जीबो की २ लाख | 
देवों की , ४ लाख । 
नारकियों की ._ '४लाख। 
._- पंचन्द्रिय जानवरों की ४ लाख | 


मनुष्यों की १४. लाख तरह -की- योनियां (उत्पत्ति; स्थान) 
होती हे १ ह 9 ात 


दा 


+ नल कब ७ 
हा जप धक्‍ 
द ॥। कर 


इस प्रकार संर्सार से भ्रमण करने-वाले संसारी जीब अगणित 
प्रकार के हैं । । 


' वास्तव में 


जिस प्रकार जल एक ही अकार का द्वोता है परन्तु उस 
भिन्न भिन्न अकार के पदार्थों का तथा पथ्ची का पं सय मि 
पर वह अनेक प्रकार का हा जाता हैं। किसी पर 
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जल खारा हो जाता है, , कहीं का मीठा दो जाता है,,किसी गन्धक 
आदि पदार्थों के स्थान का जल गमे होता है,' किसी स्थान का 
(काला समुद्र आदि) जल भारी होता है, कहीं का दुगेन्धित 
ओर, कहीं का:सगन्धित, कहीं का काला, .कदहीं का सफेद्‌ आदि 
होता है। इत्यादि--जल,को जैसा जहां संयोग मिलता .हे, 
बैसा वहां हो जाता है। वास्तव में (शुद्ध जलन को दृष्टि से) सभी 
जल एक समान है । रा रा 

इसी प्रकार समस्त जीच वस्तब में (द्रव्य दृष्टि से) एक 
समान हैं, सब में एक समान ज्ञोन दर्शन' सुख बंल आदि गुण 

किन्तु मोग्यवेश उनकी जैसा शरीर आदि: बाहरी नैमित्तिक 
साधन मिलता. है- उसी के अनुसार उन समान शक्ति-घारक जीबों 
भें परस्पर अन्तर-आ जातो हे । -; | 


देव, हाथी, मनुष्य, चींटी के आत्मा सें वास्तव दृष्टि से रंच 
मात्र भी अन्तर नहीं है, .कित भाग्य-वश उनको जैसी गति, योनि 
प्राण, शरीर आदि वाह्म सामग्री मिली है उसीके अनुसार उनके 
उनके सुख, ज्ञान, बल आदि में परस्पर_ अन्तर है ही। अपनी 
अपनी जाति, वर, काय के जीवो. में भी _सहान अन्तर दिखाई 
दे रद्या है। मनुष्य शरीर की अपेक्षा सभी मनुष्य एके संमान 
किन्तु देश, शरीर, रंग रूप, बल सुख, दुख, धनिकता 
निधनता, दुराचांर, संदाचार, विद्वत्ता, मूखंता,सभ्यत्ता, असमभ्यता 
हक पिमिन्न अपेक्षाओं से मलुष्यों में भी मह्दान अन्तर दीख 
। र्हाह। * 


रे 


६ इस अन्तर का डालने वाला निमित्त .कारण है-+भाग्म 
फम, तकदीर, फिस्मत आदि अनेक शब्दों से कहा जाता है । 


(“हढे) 
आत्मा के कुछ महत्वपूर्ण गुण 


ज्ञान 


जीव या ऋआत्मा का मुख्य गुण ज्ञान है, जिसके हारा आत्मा 
स्वयं अपने आपको तथा अन्य पदार्थों को जाना करता है। 

कि सूर्य, चन्द्र, दीपक, बिजली, गेस आदि व्योतिर्मान पदार्थ 
अपना रूप भी दिखलाते हैं, साथ ही अन्य पदार्था' को भी 
प्रकाशित करते है। ज्ञान गुण ॒ प्रत्येक जीब -सें ८- चाहे वह 
किसी भी श्रेणी का क्‍यों-न दो +- पाया जाता है |... 

सात वष का छीटा वालक पाठशाला मे पढ़ने पज़ाता-है, वहां 
पर अध्यापक लकड़ी की पट्टी, पत्थर की स्लेट तथा, पुस्तक हारा 
उस बालक को पढ़ाना प्रारम्भ करता 'है।। उस ब्राल्क का ज्ञान 
प्रतिदिन बढ़ता जाता है। आगे आगे की कक्षा ग्राप्त करता हुआ 
अध्यापक, पुस्तक, कापी, 'लेखिनी के स्द्वारे अपना "ज्ञान बढ़ाता 
जाता है। प्रारम्भ में उसको अक्षर ज्ञान नहीं था, पाठशाला 
में पहुँच कर उसमें अक्षर ज्ञान विकसित हुआ, धीरे धीरे पुस्तकों 
का ज्ञान उसको होता चला-गया !। एक दिन वह विश्वविद्यालंय 
की किसी एक अथवा अनेक विषयों की शिक्षा को समाप्त करके 
महान विद्वान बन गया । 


यहां प्रश्न.यह है: कि उस अक्षर-ज्ञान--हीन, बालक में वह 
मद्दान विविध शास्त्र-ज्ञान कहां से आगया ? या वह ज्ञान 
उसे पुस्तको ने प्रदान किया अथवा अध्यापक ने अपना ज्ञान 
उसे दे दिया। 
पुस्तक ने तो ज्ञान विद्यार्थी को दिया नहीं, क्यो 
' स्वयं ज्ञान-शून्यं जड़. पदाथ है, वह अन्य व्यक्ति को 
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से दे सकती है। यदि पुस्तक दी ज्ञान दे देती तो संसार में 
कोई भी व्यक्ति अपदू न रहता, पुस्तकें खरीदकर सभी मनुष्य 
ज्ञानवान विद्वान बन जाते ।' ि 


' 5 श्ध्यापक ने भी अपना ज्ञान-विद्यार्थी को नहीं दिया, क्योंकि 
यदि अध्यापक अपना ज्ञान विद्यार्थी को दे देता तो वह स्वयं 
ज्ञानदीन बन जाता, उसका ज्ञान उतनी मात्रा में कम हो जाता 
जैसे कि किसी रोगी को अपने शरीर का रक्त देने वाले व्यक्ति 
का अपने शरीर कारक्त कम हो जाता-है। सो ऐसा दोता नहीं, 
विद्यार्थियों को पढ़ाते रहने से अध्यापक का ज्ञान और अधिक 
बढ़ता जाता है, रंचमात्र भी कम नहीं होता । 


- ऐसी दशा में विद्यार्थी में बद ज्ञान आया कहां से ? इस 
भश्न का समाधान यही मिलता है कि ज्ञान का विशाल भण्डार 
विद्यार्थी के आत्मा में पहले ही भरा हुआ था, वद्‌ विशाल ज्ञान 
छिपां हुआ था, अध्यापक ने 'पुस्तक के द्वारा विद्यार्थी के उस छिपे 
हुए ज्ञान को प्रगट कर दिया। जैसे धोबी कपड़े में सफेदी 
(स्वच्छता) अपने पास से ही नहीं ला देता । सफ़ेदी या स्वच्छता 
उस कपड़े में, पहले से ही होती है, मेल से बह सफेदी. छिप-जाती 

”वोबी साबुन ओर पानी से उस मैल को दूर कर देता.दै, ऐसा 
करते ही कपड़े की सफेदी स्वच्छता स्वयं प्रगट हो जाता है । 


चाकू जब सोंथरा (ब्लंट 8070) हों जाता है तब साण पर 
के पंढ़ाकर उस चाकू पर धार रखवा लेते हैं। साण चढ़ाने वाला 
'कैस चाकू में धार अपने पास से नहीं देता । धार (तीच्रणता) उस 
ह पर में पहले से विद्यमान (मौजूद) होती हे, चद साण. वाला 
साण पर उस चाकू को घिसकर उसकी घिसी हुई उस 


/#*७ 
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धार को प्रगट कर देता है ।' 


विद्यार्थी के ज्ञान के विषय में भी, ठीक ऐसी द्वी बात है-। 
अध्यापक पुस्तके; कागज, कलम, दवात आदि विद्यार्थी मे कोई 
नया ज्ञान उत्पन्न नहीं करते, वे समस्त पदार्थ केवल उस विद्यार्थी 
के दबे छिपे ज्ञान को चमका देते है।। ज्ञान की उस ज्योति 
(चमक) को विद्यार्थी प्रयत्न करे तो ओर भी अंधिक बढ़ा सकता 
हैँ | हिन्दू विश्वविद्यालय बंचारस (वारोणसी)'का एक प्राध्यापक 
(प्रोफेसर) 'दो दो वर्ष पीछे नवीन चवीन विषय "से एम. ए.. परीक्षा 
पास करता रहता हैं, वह इस समय लगभंग १६ विषयों" को 
एम. ए है। ् ४... "जे 


इससे सिद्ध होता है कि ज्ञान आत्मा का निजी गुण है, अतः 
बह थोड़ी या अधिक मात्रा में प्रत्येक जीव . में पाया जाता. है। 
जो व्यक्ति उसका जितन्नी मात्रा मे विकास करता है उतनी _सात्रा 
में वह ज्ञानवान विद्वान बन जाता है ।- 


| 


मूख, विद्वान, ज्ञानवान, ज्ञानद्दीन, अज्नानी आंदि' जो किसी 
को कद्ा जाता है वह ज्ञान की थोड़ी या अ्रधिक मात्रा की अपक्ता 
से कंद्य जाता है | वास्तव में कोई भी जीव; वह चाहे एकेन्द्रिय 
निगोदी ही क्यो न हो, सवा ज्ञानशून्य नहीं होता, अल्पसात्रा मे 
ज्ञान उसको भी होता है अप 


सुख- 


आत्मा का दूसरी उल्लेखनीय गुंश 'खुख? है | इष्ट ग्रक्र 
अलुभूति (8०७॥785) का नाम सुख है। हि 


( २६ ) 


. >संसार में:सुन्दर वस्त्र, भोजन, घर, पुत्र, मित्र, परिवार तथी 
अपना शरीर एवं धन आदि सामग्री सुखदायिनी मानी जांती दे । 
यानी-जीव को सुख इन. पदार्थों से मिला करता; है, ऐसी रूब 
साधारण जज़ता की मान्यता है ७ 200 ४ आम | 


!; १ ही है | । 


. इस मान्यता के अनुसार यदि सुन्दर वस्त्र एवँ बहुमूल्य 
हा रस ० ) च् ५ मे होने 

'भूषण सुखदायक द्वो, तो वे सदा जीव॑ को सुखदाता दा: चाहिये 
परन्तु ऐसा दे नहीं । यदि कोई मलुष्य भूख प्यास या किसी रोग 
से व्याकुल है उस समय उश्तको सुन्द्र वस्त्र आभूषण दिये जांवें 
तो उनले उस मनुष्य को रंचमात्न भी सुख नहीं मित्रता |. 


अच्छे कीमती वस्त्र तथा. रत्न सुबर्ण के आमूबण , पदने हुए 
मलुष्य के सामने खूरुचार निदेय डाकू आ खड़ा हो तो उल् 
समय वे वस्त्र आभूषण उसे प्राणप्राहक मद्दान्‌ ,ुखदाता- प्रतीत 
दोते हैं। अनेक बच्चों तथा स्त्री पुरुषों की जान इन वस्त्र आभू 
पर के ही पीछे चल्ली जाती है। इससे प्रमाणित द्ोता दे कि 
मृल्यवान वस्त्राभूषण सुख नहीं दिया 'करते। पर 
स्वादिष्ट भोजन सुख देता है? यह धारणा भी अखत्य हे 
पहले तो स्वादिष्ट भोजन की एक कोई सर्वसम्मत (सब जीवों 
द्वारा मानी गई) पंरिभाषां नहीं है। अन्नन्‍भोजी, व्यक्ति अन्न के 
बने हुए पदार्था को स्वादिष्ट सममते हैं, मांस-भक्ती, जीव सांस 
का भोजन रुचिकर संममते हैं, कोई मीठा रस अच्छा समझता 
[पे किसी को खंद्वा नमकीन चपेरा रस स्वादिष्ट मालूम _दोता 
श हक को नीम के पत्ते भी स्वादिष्ट लगते हैं, कोई पान को 
'जे खाता है, कोई उसे मुख मे भी नहीं रखना चाहता। इस 


६ ३० 


तरद किसी भी पदार्थ को समस्त जीवों की दृष्टि से स्वादिष्ट 
नहीं कह जा सकता। , - ॥ « -., - 


दूसरे--अपनी अपनी रुचि के अनुसार भोज्य पदाथ ही 
सुखदायक माने जावें तो वे भी भूख ठ॒प्त हो जाने पर सुखदाता 
नहीं रहते | बड़े बडे भोजन भट्ट. भी पेट भर जाने पर लड्डू 
पेड़े कन्नाकन्द से नाक भों सिकोड़ने लगते हैं, यदि किसी व्यक्ति 
को वित्तज्वर हो गया दो तो मीठा दूध भी उसे. अरुचिकर 
प्रतीत होता हैं । ३. १७५ 


तीसरे--यदि किसी महुप्य का प्रिय पुत्र मित्र या स्‍्त्रीसर 
जावे अथवा धन नष्ट हो जावे अथवा उसका काई महान अप- 
सान हो जावे तो सुन्दर से सुन्दर रुचिकर भोजन भी उसे नहीं 
रुचते, नीरस प्रतीत होते हैं, उनका एक ग्रास (कोर) भी-मुख में 
नहीं रकक्‍्खा जाता । 


यहुत से स्वादिष्ट भोज्य पदाथ जीभ को अच्छे सुखंदायक 
प्रतीत होते हैं परन्तु जठराग्नि की पाचन शक्ति उन्हें नहीं चाहती, 
वह तो कड़वी ओषध चाहती हैँ । यदि उसकी इच्छा न मानकर 
जीभ को सन्तुष्ट करने का यत्न किया जाता है, तो रोगों की 
सेना आ घेरती है | हँजे मे समस्त जीवों को रुचिकर जलन यदि 
पिला दिया जावे.तो तत्काल मृत्यु सामने नाचने लगती है। 


इस कारण मानना पड़ेगा कि भोजन भी सुख नहीं देता यदि 
भोजन सुख दी देता होता तो सदा ग्रत्यक दशा में -उंससे सख 
मिलना चाहिये था | 


धन तथा घर भी सुख नहीं देते। शेगी- सनुष्य के 
डी 
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रत्नों तथा सोने का ढेर. लगा हुआ हो तो उसको उससे:रंचमात्र 
भी सुख का अनुभव नहीं होता । लाहोर मे एक लखपति धनिक 
व्यापारी था, उसकी पाचन शक्ति 'बचपन से 'ही, इतनी निर्बल 
होगई थी कि बह केवल म्‌ग की दाल का पानी पीकर दी रहता 
था | बाजार,में आते जाते जब बह सुन्दर, स्वादिष्ट ताजे फल 
'तथा सेवे देखता था, घर में बने हुए अच्छे भोजनों पर जब 
उसकी दृष्टि पड़ती थी तो वह अपना मन मसोम, कर रह जाता 
था। वह अच्छा स्वास्थ्य पाने के बदले में अपनी समस्त सम्पत्ति 
भेंट चढ्ा देना चाहता था। ., 


कलकत्ता में रहने वाले बंगाल के एक बड़े - भूमिपति (जमी- 
दार) की भी यही दशा थी। उसके लिये ४५-५० तरह के सुन्दर 
स्वादिष्ट भोजन बनाये जाते थे। उसकी माता चांदीके बड़े थाल 
में सत्र भोजन सजा करें उसके सामने लाती थी और बड़े स्नेह 
'से अपने थरुवके पुत्र को उन भोजनों का नाम बंतलाती जाती थी, 
पेह सब भोजतों को देख लेने 'के अन्त में एक कटोरे में रकखे 
हुए जो के पानी को उठा कर पी जाता था शेष भोजन को हाथ 
भी न लगाता था। जौ के रस के सिवाय अन्य कोई-चीज उसे. नहीं 


पचती थी । ह ॥॒ 
इसके सिवाय चोर डाकू, भाई आदि भी घन के कारण द्दी 


जूटने, खसोटने, मारने आदि के लिये आओ जाते हैं, अतः घन 
को सुख देने बाला सानना गलत है । न, 


है. भूकम्प के समय जब बड़े मकान गिर पड़ते हैं, तब च्न 
3,“ क रवामी उनमें जीवित मर जाते हैं, उस विपत्ति-के समय 
करते हैँ कि हमारे पास इसना बड़ा विशाल-मकान न 


( ३० ) 
होकर छोटा सा मोापड़ा होता तो हमारे प्राण तो बचें जाते । 


:  -इससे सिद्ध होता है.क्रि.घन तथा घर को सुखदायक मान 
लेना भी भ्रम है। - .. - का जनम कक 


हज के हम 

पुत्र, स्‍त्री, माता, पिता, मित्र भी तभी तक ' छुखद्ायक प्रमा- 
णित (साविंत) होते हैं जब तक वे अपने अनुकूल चलते ' है । 
जब वे किसी स्वार्थ-वश अपने अनुकूल (मुआफिके) ने रहे तो 
वे द्वीपुत्र, मित्र, स्त्री, माता पिता दुखदायक वन जाते है'। यह 
बात इस वात की साक्षी है कि वास्तव से परिवार के व्यक्ति तथा 
मित्र आदि भी सुख नहीं देते, यदि वे सुख ही देते तो कभी कभी 
दख क्यों देने लगते हैं 


शरीर सुखदायक है ? 


आत्मा के साथ, स॒दा रहने-वाला शरीर दी. आत्मा को सुख 
देता है, क्‍योंकि वह सदा आत्मा की अ5च्छानुसार स्वामि-भफ़त 
[सकी तरद काम करता रहता दे, आत्मा जो-वात नहीं चाहता 
शरीर बह काम नहीं करता । शरीर ही आत्मा,को सुख का अनु- 
भव कराता दहै। स्पशन, रसना, नाक, आंख, आदि ,इन्द्रियां जो 
जीव को सुख देती है वे शरीर की ही तो हैं । 


, परन्तु ऐसी धारणा भी गलत है क्योंकि जिस शरीर को सुख 
देने वाला माना जाता है वही शरीर-रोग हो जाने पर आत्मा 
को मद्दान दुख देता है। गठिया वायु का रोगी शरीर उस मनुष्य 
को जो पीड़ा पहुँचाता हँ, उसे कह्य या लिखो नहीं जा सकता 
उस मनुष्य की इच्छा होतीं हे कि यदि मेरे यंद शरीर न होह्वा/ 
मुझे शान्ति मिल जाती । 
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, यदि स्वस्थ (तन्दुरुत्त) शरीर को आत्मा के लिये सुख देने 
वाला साना जावे तो वह बात भी नहीं चनती क्योंकि जब घन, 
पुत्र, स्त्री, मित्र आदि इष्ट पदार्थ का -वियोग हो जाता है, उनमें 
'से कोई भी नष्ट भ्रष्ट हो जाता है तो नीरोंग बलवान शरीर 
रहते हुए भी आत्मा को सुख शान्ति नहीं मिलती, उस समय 
शरीर निढाल निष्क्रिय बन जाता है। 


इस तरह शरीर भी सुख देने वाला सिद्ध नहीं होता । 
सारांश 
इस सबका सारांश यह है'कि बस्त्र, भोजन, आभूषण, धन, 
भवन, पुत्र, स्त्री, मित्र आदि परिकर तथा अपना शरीर भी 
चास्तव में सुख नहीं देते । अतः अपना सुख इन दूसरी वस्तुओं 


मे नहीं है । 


आत्मा का सुख अपने भीतर ही है, बाहर कहीं पर नहीं हे । 
इसी कारण धन आदि उन्त सब चोजो के न होते हुए भी बन, 
पवेत, गुफा आदि निर्जन स्थानों मे लग्न शरीर रहने वाले साधु 
तपस्वी सुख शांति से रहते हैं, उन्हे संसारं की सभी चीजे दुख- 
दायक प्रतीत होती हैं । > 


इससे सिद्ध दोता है कि सुख आत्मा का अपना गुण है। 


और भी 


_ जिस भकार ज्ञान ओर सुख आत्मा के अपने निजी गुण है 
योंकि आत्मा के सिवाय अन्य किसी पदार्थ मे उनका अस्तित्व 
हीं मिलता, इसी प्रकार दर्शन, वीय॑ (बल)' आदि अन्य गुण भी 

हर पाये जाते है । 


( ३४ ) 


बाहरी पदार्था का आकार (प्रतिभास) जिस समय आत्मा के 
चतनन्‍्य उपयोग में नहीं पड़ता, उस चेतन्य परिणति को दर्शन 
कहते हैं। इसी कारण ऋषियों ने दर्शन ग्रुण को 'निराकार 
बतलाया है। किसी भी प्रकार के आन में (वह चाहे छोटा हो या 
बड़ा) बाहरी पदार्था का आकार मलकता है, मानसिक ज्ञान द्वारा 
जिन पदार्थों का चिन्तन, स्मरण, मनन किया जाता है उन पदार्थों 
का आकार ज्ञान में स्वय प्रतिविम्वित होता है, अतः ज्ञान को 
'साकार' (बाहरी पदार्थों के आकार सह्दित) कहा गया है 


चेतन्य उपयाग आत्मा के सिवाय अन्य किसी जड़ पदाथ से 
नहीं मिल सकता अतः दर्शन” आत्मा का द्वी एक विशेष गुण है । 


'वीय॑' यानि 'बल' यद्यपि जड़ पदार्था में भी होता है किन्तु वह 
बल जड़ (अचेतन) रूप होता है जैसा कि लोहे पत्थर आदि से 
प्रतीत होता है । जीव में मी अपना पुथक्‌ चेतन्यात्मक “बीय॑! (बल- 
शक्ति) गुण पाया जाता हैँ जिससे कि आत्मा से उत्साह, पराक्रम 
प्रतीत दोता है । ज्ञान के उपयोग में भी उस आत्म-बल की 
सहायता अप क्षित होती हैँ। निर्बेल व्यक्ति का ज्ञानं बलवान 
व्यक्ति के समान गम्भीर सूच्स विचार विमप नहीं कर सकता। 
शरीर से दवले पतले होते हुए भी बहुत स मनुष्य बड़े शरबीर 


एवं वहुत सूक्ष्म विचारक होते हैँ, यह सब काय आत्मा के अपने 
वीये (बल) गुण से होता है। ० 


ही ज्ञान की सीमा 


आत्मा का ज्ञान गुण किस सीमा (हद) तक ३ (७ न 
सकता हैँ यानी उसका विकास कहाँ तक हो सकता है ? 


( ३४ ) 


इस प्रश्न का उत्तर यही मिलता है कि आत्मा. यदि प्रयत्न 
करे तो बह अपने ज्ञान का पूरा विकास कर सकता दे ओर पूरा 
विकसित ज्ञान जगत के सब पदार्थों को एक साथ बिल्कुल स्पष्ट 
जान सकता है। यानी--किसी एक अथवा कुंछ अनेक विषयों की 
विशेषज्ञता द्वारा ज्ञान की सीमा निश्चित नहीं की जा सकती | 


प्राचीन समय सें अनेक ऋषि महर्षियो को द्विय ज्ञान हुआ 
करते थे, जिनके ह्वारा वे बहुत दूर-देशवर्तों तथा अनेक भव- 
सन्बन्धी भत भविष्यत की बातें सत्य स्पष्ट जान लेते थे, उनकी 
स्मरण शक्ति भी अद्भुत होती थी । यद्यपि इस समय वेसे दिव्य 
ज्ञानी व्यक्ति तो कहीं नहीं पाये जाते परन्तु फिर भी विशिष्ट 
विद्वान्‌ अवश्य मिलते है जिनके ज्ञान का अदू भुत विकास देखकर 
ज्ञान की सीमा बांधनता कठिन ही नहीं असम्भव है | 


श्री अकलंक देव €री शताब्दी में महान्‌ प्रतिभाशाली विद्वान 
हुए हैं एक बार पढ़ लेने मात्र से उनको बह पठित विषय याद्‌ 
हो जाता था । इस समय भी अनेक बिद्वान ऐसे हुए है जिनको 
एक वार सुन लेने पर या पढ़ लेने पर वह विषय याद हो जाता 
था, दुबारा सुनने या पढ़ने की आवश्यकता उन्हें न होती थी । 
प्रसिद्ध स्वर्गीय विद्वान लाला हरद्याल जी एम. ए. ऐसे ही 
। विदेश यात्रा के समय जहाज में एक अंग्र ज विद्वान ने अपनी 
एक लिखित पुस्तक उन्हें दिखलाई | लाला दरद्याजजी ने पढ़कर 
उस पुस्तक को समुद्र मे फेक दिया । वह अंग्रेज अपने. परिश्रम 
का इस तरह ताश हुआ देखकर बहुत दुखी हुआ । व लाला 
कस जी ने उसे सांत्वना दी ओर जहाज से यात्रा करते हुए 
चेसी दी पुस्तक लिखकर उस अ'्रोज को दे दी। वह अ'भ्रेज 
उनकी अद्भुत स्मरण शक्ति देखकर चक्तित रह गया | 


( ३१६ ) 


अग्रेजी शासन जमने के प्र/रस्भ में वंगाल में एक नदी के 
किनारे पर दो अ्रेज जलुक्रीड़ा करते हुए आपस में बाते करने 
लगे, बातें करते करते थे दोनों लड़ पड़े | उनके समीप ही संस्कृत 
भाषा के विद्वान किन्तु इज्ञज्षिश भाषा से सवंधा अनमिज्न एक 
त्राह्मण भी नहा रहे थे उन्दहोंने दाना अदग्र जा की चांते सुन लीं 
परन्तु उन्हें यह मालम न हुआ कि उन बातों का अथ क्या है। 

न्यायालय (अदालत) मे दाता अंग्र जा का रकगड़ा पंश हुआ 
साज्ञी के लिये उन ब्राह्मण विद्वान को बुलाया गया, उन्होंने न्‍्या- 
याधीश (जज) के सामने दोनों अग्न जों की सुनी हुई अ'ग्र जी 
भाषा की समस्त बाते हू वहू क्रमबार सुना दीं। जिसको कि 
दोनों अह्वरजों ने भी स्वीकार किया ! जज उस ब्राह्मण विद्वान 
की अदभुत स्मरण-शक्ति देखकर दंग रह गया । उसे विश्वास न 
हुआ कि बह विद्वान अग्र जी माया विल्कुल नहीं जानता किन्तु 
वास्तव में बह अंग्रेजी विल्कुल न सममने थ | ५ 


» एक अतुलचन्द्र चौधरी नामक बंगाली लड़के की अदभुत्त 
प्रतिभा थी, वह १६ वर्ष की आयु से एस. ए. कक्षा के गणित के 
प्रश्न ठीक इल कर देता था, इसस उसको कालेज के आचाय 
(प्रिंसिपल) ने एम. ए, का प्रमाणपत्र दे दिया था। दर्देव से वह 
लड़का मर गया अन्यथा पता नहीं कितना बड़ा विद्वान बनता । 


भारत कर प्रसिद्ध राष्रनेता श्री लाकमान्य वाल गंगाधर तिलक 
२१७ भाषाओं के विद्वान थे। हिन्द विश्व विद्यालय के एक 
प्राफुंसर १४ विषया से एम. ए. पास कर चुके हैँ । फिर भी मनु 
नवीन नवीन विषयों में एम. ए. पास करने के लिये च्ल्ुर 
रहते हैं। 


( £७ ) 


किसी अच्छे प्रतिभाशाली विद्यार्थी को यदि जन्म भर पढ़ने 
लिखने की सुविधा दी जावे तो कुछ अनुमान नहीं लगाया जा 


सकता कि बह कहां तक पढ़कर अपने ज्ञान का विकास कर 
सकता हे । ः 


यह बात इन्द्रिय ज्ञान तथा मानसिक ज्ञान की हे, अतीन्द्रिय 
(इन्द्रियो तथा मन की सहायता न लेकर आत्मशक्ति से होने वाले) 
ज्ञान का विषय तो ओर भी अधिक विलक्षण है | 


इसका निष्कर्ष यही निकलता है कि ज्ञान की कोई सीसा 
नहीं है। वह अनन्त है, चह सूक्ष्म से सूक्ष्म पदाथ को जान 
'सकता है, उसके लिये देश और काल की सीमा नहीं निर्धारित 
की जा सकती । 0०. 


. सुख की सीमा 


यद्यपि जगत मे इन्द्रियों के अनुकूल विषय भोगो के मिल जाने 
पर शारीरिक आनन्द को ही प्रायः सुख माना जाता है। परन्तु 
सुख की यह परिभाषा ठीक नहीं दे क्योंकि शोक, चिन्ता, व्याकु- 
जता के समय इन्द्रियों के विषय भोग भी आत्मा को आनन्द नहीं 
ते । अत्तः सुख की निर्दोष परिभाषा “श्रात्मा को शोक, चिन्ता, 
२३88 का न होना” है। इसी को दुसरे शब्दों में यों कद लीजिये 


के “निदिचन्त रूप से प्रसन्नता के साथ आत्मा का स्वस्थ (आत्मा-निमर्न) 

होना 'सुख' है। 
जगत में एक से बढ़ कर एक , व्यक्ति स्वस्थ, प्रसन्न, सुखी 
४ है । यद्यपि संसारी प्राणी को सुख स्थायी नहीं होता क्योंकि 
ध्लू समय पीछे भूख, प्यास, खेद, चिन्ता, नींद आदि में से 


पट 
( ब३ 


कान न क्रोई -आकुलता उसे आ घेरती है, किसी न किसी तरह का 
भय त॑ संसार में प्रत्येक जीब को सदा बना ही रहता है। जन्म 
म'णु का चक्र चलता ही है। ऐसी दशा में संसारी जीव को स्थायी 
५ण स्वतन्त्र, स्वस्थ प्रसन्न सुख प्राप्त कहां से हो | किन्तु फिर भी 


जो मुख मिलता है उसकी भी सीमा (हद) नहीं ,निश्चित की जा 
सकती | - 


पूर्ण विकसित स्वाधीन खुख़ ही चिरस्थायी होता है, अतः 
डसका काल की सीमा से तथा भाव की सीमा से भी अन्त नहीं 
होता, इसी कारण वह अनन्त होता है | 
- इसी प्रकार आत्मा के दर्शन, वल आदि गुणों की भी झुछ 
सीमा नहीं है, वह भी अनंत होते है । 


फ्रि 

जबकि आत्मा असीम (अनन्त) ज्ञान का धनी है, तव संसार 
के प्राणी विविध रूप से अल्पक्षानी क्यों हैं ? एकेन्द्रिय निगोदी 
जीव को अक्षर के अनन्तवें भाग मात्र दी क्षान दोता हैं। कीड़े 
भकोड़ों में भी ज्ञान की वहुत कमी दे, पशु पक्ती भी विशेष ज्ञानी 
नहीं होते। जंगली, अशिक्षित असभ्य मनुष्य भी महान मृखे 
होते हैं । शिक्षित मनुष्यो में भी ज्ञान का तारतम्य (कर्मी वेशी) 
दिखाई देती हैँ | पूणे जवानी तो इस समय कोई दिखाई देता 
ही नहीं । 

ह ज्ञान की कमी क्यो है ९ 


जब कि सुख गण आत्मा का अपना है ओर ड्ो र्भे 
- अनन्त द्वोता है, तव वह संसार में किसी भी जीव के पर 
पाया क्‍यों नहीं जाता ? असख्य जीव जीवन भर नारकी 


( रे६ ) 


उठाते है, असंख्य जीव मुख प्यास से तड़फंडाते रहते है. असंख्य 
जीवो को मानसिक वेदना (दुख) होती दे। जो व्यक्ति सुखी 
दिखाई देते है वे भी किसी न किसी प्रकार के दुख के शिकार 
सोते ही है। समस्त चिन्ताओं, आकुलताओं, भर्यों' से छूंटा हुआ 
एक भी प्राणी ससार में नहीं मिलता । ॥॒ 
यह सुख का अभाव यो-सुख की. तरतमृता, क्यों देखने मे 
आ रही है ? ँ 


इसी प्रकार आत्मा जब अनन्त शक्ति का स्वामी है तो वह 
ससार में हीनशक्ति क्यों दिखाई देता है ? किसी मे शारीरिक ब॒ल 
की कमी है, किसी मे आध्यात्मिक बल वहुत थोड़ा दे, किसी का 
हक बल क्षीण है। अनन्त बल तो संसार में किसी भी जीब 
में नहीं है । 


बल के इस हास का क्या कारण है ! 


- प्रतिबन्धक कारण 
दिन के समय भी यदि सूये का प्रकाश फीका हो, उसका शताप 
(धूप) प्रगट न हो, तो उसका कुछ कारण होता है। आकाश 
में छाया हुआ कोहरा अथवा भारी घुआं या घने बादल जब 
ऊपर छा जाते हैं तो सू्ये का प्रकाश और प्रताप ईंघूष): छ्िपि 
जाता है,, काली आंधी तो दिन में द्वी काली रात्रि का दृश्य 
(नजारा) खड़ा कर देती है ।: 


हे थक न ए डे हि 
जल स्वभाव से ठण्डा होता है, यदि जल गर्म होता है, तो 
है. कलर बदलने का भी कोई कारण दोता है। जल-खोत 
प यदि दहनशील पदार्थ (गन्धक आदि) की खान हो तो 


( ४० ) 


उसके सम्पक से उस स्रोत का जल गम हो जाता है एवं अग्नि पर 
चढ़ाया हुआ जल अपना ठंडा स्वभाव छोड़कर गम हो जाता हूँ | 


2्सी प्रकार अन्य स्वाभाविक वाते भी प्रतिकूल (अपने 
स्वभाव से उल्टी) या विकृतत होती हैं तो उनका भी कोई कारण 
अवश्य दोता है | प्रतिबन्धक (स्वभाव को छिपा देने वाला) 
कारण के बिना कभी कोई अस्वाभाविक (स्वभाव के विरुद्र) वात 
नहीं हुआ करती | 


इसी प्रकार कभी भी किसी भी पदाथ या घटना से नप्ट देने 
बाला, सदा जोवित रहने वाला आत्मा भी संसार में जो जन्म 


मरण का शिकार होता है या कद्दा जाता है तो उसका भी कोई 
कारण हूँ । 


अनन्त सुखी आत्मा का सुख जो दुख रूप में, परिणत दो 
जाता है उसका भी कोई कारण अवश्य है । 


अनन्त ज्ञानकी जाव्वल्यमान ज्याति संसार के प्राणियों मे 
नाम मात्र को उपलब्ध होती है तो उसका भी कोई प्रतिवन्धक 
कारण होना दी चाहियें। 


संसारी प्राणियों में जो अनन्त बल का विकास नहीं है, बल 
के टप्त हास का भी कुछ कारण अवश्य हैं | 


सूय के प्रकाश ओर प्रताप (वुप) के प्रतिचन्‍्धक कारण बादल, 
काहरा, आंधी आदि दिखाई देते हैं; जल के शीत स्वभाव को 
विक्रत कर देने वाले प्रतिबन्धक कारण अग्नि आदि भी दृष्टिगोचुु ; 
होते हैं, परन्तु आत्मा के गुणों के प्रतिबन्धक कारण दिखाई 


ग़ु य्छ छः 
देते । हां 


(४१ ) 


आत्मा स्वयं सूक्ष्म पदाथ-है; अतः उसका अ्तिबन्धक कारण 
भी सूक्ष्म ही होना चाहिये, इसी कारण वह्‌-प्रतिबन्धक कारण नेत्रो 
से दिखाई नहीं देता | यद्यपि संसारी जीव का दिखाई देने बाला 
शरीर सदा (आजीवन) आत्मा के साथ रहा करता है परन्तु: बह 
आत्मा के ज्ञान, सुख, बल आदि गुणों का प्रतिबन्धक नहीं बन 
सकता, क्योंकि उस शरीर का उपभोग आत्मा अपनी इच्छानुसार 
स्वय किया करता है। जिस तरह घोड़े का स्वामी घोड़े पर 


: सवारी करके अपनी इच्छानुसार घोड़े से काम लेता है; इसी 


प्रकार आत्मा भी शरीर का स्वामी बनकर अपने शरीर से दास 


' की तरह अपनी इच्छानुसार काम लेता है। इस कारण आत्मा 


६ र्आ 


का दास (नीकर)--शरीर आत्मा के गुणों का प्रतिबन्धक नहीं 


. चच सकता | 


म्क 


अन्य बाहरी पदाथ भी ज्ञान आदि गयणों'के प्रतिबन्धक नहीं 


* पेन सकते क्योंकि आत्मा के साथ छउत्तका सदा तथा निकट सम्पर्क 


नहीं रहता । । 


आत्मा के अपने गुण एक दूसरे के प्रतिबन्धक (हास करने 

ले या छिपाने वाले) हो नहीं सकते क्योकि यदि एक , द्रव्य के 

गुण पररपर में बाधक बने तब तो उस द्रव्य के सभी गुणा का 

हास होता चला जायेगा जिस का परिणाम यद्द दोगा कि वह 

द्रव्य ही नष्ट भ्रष्ट हो जावेगा । अतः आत्मा के गुण परस्पर में 

सहायक तो न सकते हैं और होते दी हैं. किन्तु वे परस्पर बाधक 
भतिबन्धक नहीं वन सकते।. 


त्मा किसी दूसरे आत्मा के गुणो का प्रतिबन्धक इस 
४7” क्योंकि प्रत्येक आत्मा प्रथक प्रथक्‌ स्वतन्त्र 


( ४२ ) 
३५ 


है । तथा जबकि आत्माओं में ज्ञान, सुख आदि गुण हैं तब वें 
चेसे ही गणों के प्रतिबन्धक भी कैसे हो सकते हैं | प्रतिवन्‍्वक॒तो 
विजातीय पदाथ दी द्ोता है । जैस प्रकाशमान सूर्य का प्रतिवन्धक 
अप्रकाशमान बादल, कोहरा, आंधी आदि | जल की शीवलता 
का ग्रतिवन्वक अग्नि । 


इसलिये सिद्ध होता है कि आत्मा के चैतन्य गुणों--ज्ञान 
दशन सुख अआदि का ढकने या विगाड़ने वाला प्रतिबन्धक कारण 
८अ्रचेतन जड़” पदाथ ही है ओर वह सदा - आत्मा के साथ रहा 
है, एवं वह, सूक्षम” भी है| - - 


१ 


“प्र तिबन्धक का नाम 


आत्मा के शुणो को विकृत करने वाले उस ग्रतिबन्धक 
कारण का नाम ओर,संवरूप विभिन्न दशनकारों, मत-प्रवतकों ने 
भिन्न भिन्न वतलाया हैँ | वदान्त इसे माया? कहता है, सांख्य ने 
उसको 'प्रकृति? नाम दिया है, किसी दशनकार (आय समाज के 
बतक स्वामी दयानन्द्र सरस्वती आदि) ने उसको संसारी आत्मा 
का सूक्ष्म शरीर कहा हैँ, यहेदी, इसाइई,. इस्लास मत में उसको 
शैतान! नाम दिया है| जन दर्शन में उसको 'कर्मः कद्दा गया है। 
भाग्य की रेखा, कम का लख आदि नाम भी उसी के रखें 
गये ह | 


यवाव इन नामा मे परस्पर अन्तर ६ परन्तु आत्मा के गुणों 
का विकृत करना (विशाइना), उन्हे आच्छादितः करना (जा 
कम करना) रूप काय सभा दशत्कारा ने पारा पत्म 
मात्ता ६ | 


( ४४३ ) 
५६ ६५ ९ 
कम का नमाणश 
कम! शब्द के अनेक अथ हैं--कर्ता, करण, सम्प्रदान आदि 
कारकों में दूसरे कारक का नास "कर्म! है | क्रिया या काय के लिये 
भी कमे शब्द का प्रयोग होता है जेसे अच्छे बुरे कमे यानी अच्ड्री 
बुरी क्रियायें या अच्छे बुरे काम (सुकम; कुकम) | भाग्य के लिए 


भी कम शब्द को प्रयुक्त किया जाता है-जैसे पुण्य या ;शुभ कस . 
(सोभाग्य), पापकर्म या अशुभकम (दुर्भाग्य)। 


यहां पर भाग्य-वाचक 'कर्स ' शब्द पर विचार चल रहा है 
क्योकि जीब के सांसारिक भ्रमण या जीव के गुणों को विकृत 
करने का सस्बन्ध इसी 'कर्म' से है। 


कम का निर्माण नीचे लिखे ढंग से होता दे । 


पुद्ूगलीय (/५००१७)) स्कन्धो ' (परमाणुओं के समुदाय 
रूप चगंणाओं) के २२ भेद्‌ हैंउन वर्गणाओ से विभिन्न प्रकार के 
दृश्यमान,- अदृश्यमानं (द्खाई देने वाले, न दिखाई देने. वाले) 
पोद्गलिक: पार्थिव (मिट्टी, कोयला; लोहा, पत्थर आदि खंनिज 
तथा अखनिज चीजें), जेलीय (जल, ओले, बर्फ आदि); आग्नेय 
(बजली, गेस, अगारा आदि अग्निमय) तथा वायव्य '(वादयु 
(चायु-सम्बन्धी) पदार्थ बना:करते है। 


| 


' उन बाईस प्रकार-की वर्गणाओं में पांच प्रकार की वर्गेणायें 

(आहार, भाषा, तेजस, मनोवररणा और कार्माण) जीव के ग्रदरण 

सं | करती हैँ । उन पांच वर्गणाओं में जो क्रांमाण जाति की 
' ये हैं, कम उन वगेणाओं से ही बनते है।. , 


चुम्बक से लोहे को अपन्नी ओर खींचने की (आकषंण) 







( ४2४ ) 


शक्ति है और लोहे में चुम्बक की ओर खिंचने की शक्ति होती दँ । 
उसी प्रकार आत्मा में योग” नामक आकर्षण शक्ति होती है 


ओर कार्माण वर्गणाओं में आत्मा की ओर खिंचने की शक्ति 
होती हूँ । ' 


4 


जिस तरह सूज्षय तथा स्थूल्न अनन्त जीव जगत .में सवेत्न 

(सब जगह) विद्यमान हैं उसी तरह उनसे भी अनन्तगुणी 
> ९ ० अर 

कार्माण वर्गणायें मी जगत में सब जगदह्द भरी हुई हैं 


जीव में प्रति समय काम, क्रोध, मोह, लोभ, मद, माया, 
राग, दे प, भय, शोक, घुणा आदि किसी न किसी प्रकार के भाव 
होते द्वी रहते हैं, उन भावा के कारण आत्मा के प्रदेश चब्न्वल 
(कम्पायमान) द्यो उठते है, उस दशा में जीव की योगशक्ति अपने 
समीप की कार्माण वर्गशाओ को आकर्षित करके (कशिश करके 
खींचकर) अपने साथ मिला लेती दे । जिस प्रकार गम हांडी को 
उल्टा करके पानी के थाल मे रख दिया जाबे तो हांडी अपने 
चारों ओर के पानी की खींचकर अपने 'भीतर' भर लेती है। 
कार्माण वर्गणाओं का इस ग्रकार अपने साथ मिलानला- द्वी 'क्मं 


का निर्माण है। यानी वे मिल्ाई गई कार्माण ब्रगंणाये ही “क 
कहलाती है | 


जीव के अपने अच्छे बुरे विचारो, शब्दों (वचनों) या शारी- 
रिक क्रिया के अनुसार उन्त कर्मा में अच्छा या घुरा प्रभाव उसी 
समय अंकित दो जाता हूँ | जिस प्रकार ऊ'चें मध्यम या सन्द स्वर 
से गाया हुआ गीत रिकाड में ज्यों का त्यों अंकित हो जाता है । 


फोटों खींचने वाले कमरे के लेन्स (आंख) पर जिले 


सामने के पदाथ का चित्र ज्यों का त्यों अंकित हा जाता 


( ४५ ) 


तरह आत्मा के शुभ अशुभ विचार, वचन, तथा शारीरिक, क्रिया 
का वैसा ही प्रभाव भी उन आकर्षित कार्मोण बगंणाओं पर अंकित 
होजातांहै। - , हु 5 
न ए 
आत्मा के साथ संयुक्त होने वाले इस पोद्गलिक कमे को 
द्रव्य कम” कहते हैं। आत्मा की शुभ अशुभ भावनाश्रों (क्रोध, 
भान, माया, लोभ, ह्व ष, घुणा, दया, क्षमा, उपकार आदि रूप) 
) सत्य असत्य, मधुर कट वचनो को तथा शुभ अशुभ रूप शारी- 
'रिक क्रिया को “भाव कर्म” कहते है। भाव कर्म के अनुसार द्रव्य 
कर्मो में प्रभाव अंकित होता है। * 
यह द्रव्य कर्मों का आवरण ही आत्मा या जीव का सूद्रम 


शरीर! कहलाता है। साया, प्रकृति, शैतान, भाग्य की रेखा आदि 
सब इसी के नाम है । 


आत्मा अमूर्तिक है या मृतिक ? 


पौद्गलिक ( (००7४४ भौतिक ) पदार्थों को संयोग 
(मिलना) पौद्गलिक पदार्थों के ही-साथ होता है या दो सकता 
दे ।अमूर्तिक (१0॥ 7८7०] अमौतिक) पदार्थों के साथ 
(मृतिक) पोद्गलिक पदार्थों का सम्बन्ध (मिलना जुड़ना एकमेक 
होना) कभी नहीं होता । आकाश मे फूल नहीं होते, आकाश “से 
कोई भी पौद्गलिक (मैटीरियल) वस्तु, चिपक नहीं सकती। फिर 
“अमृ्तिक (अभौतिक) आत्मा के साथ पौद्गलिक कर्मा का सम्बन्ध 

दिस मकर हो जाता है १” यह्‌ प्रश्न विचारणीय है। - 

: “छरंंका का समाधान यद है कि-- 

- >जिप्जात्मा-वास्तव मे अमू तिक होता हुआ भी सदा से 


( ४६ ) 


(अनादि समय से) मर्तिक ही चला ओ रहा हैं । एक क्षण भर 
भी वह कभी इस संसार में अमृर्तिक नहीं हो पाया। कर्मों का 
सूक्ष्म शरीर सदा उसके साथ लगा रहा है । इसी कारण संसारी 
आत्मा पर्याय हाष्टि से मूर्तिक कद्दा जाता है | 


जिस तरद्द आकाश का, जगव का या ईश्वर का कोई ' आदि 
काल (शुरू होने का वक्त) नहीं हैँ, वे अनांदि काल से चले आ 
रहे हैं, उनमें कब से हुए? का प्रश्न पेदा नहीं होता, इसी तरह 
सूच्रम शरीर (कर्मों) से वेप्रित ससारी जीव के कब से मूर्तिक! द्वोने 
का ग्रश्न भी उत्पन्न नहीं होता । 


अतः इस बात को प्रंकारान्तर से यो कद्दा जा सकता दे कि 
मूर्तिक कर्मो का स॑सारी मूर्तिक औत्मा के साथ संयोग सस्वन्ध 
हुआ करता है । 


मृतिक की पकड़ में कंते माना जावे ? 


अमृर्तिक आत्मा को,मूर्तिक कर्मा की पकंड में किस, प्रकार 
माना जावे ? इस प्रश्न का उत्तर यही-है .कि संसारी “आत्मा 
भोतिक शरीर की पकड़ में तो प्रत्यक्ष दीख रहा हे । इम चाहें कि 
अपने आत्मा का अपने इस स्थत्न' भीतिक शरीर की जेल से 
निकालकर कुछ समय के लिये बाहर ले जावे, जेंसा' कि  रोग- 


पीड़ित व्यक्ति चाहते हैँ; तो अपनी अत्मिा को शरीर की' कैद से 
नहीं छुटा सकता | 


इस तरंद संसारी आत्मा सूर्तिक शरीर की हक मे 


हुआ स्पष्ट दीख रहा है । इसी कारणु' स्थल शरीर के 
आजीवन पड़ा रहता हैँ और मत्यु के अनन्तर/ उसे ४72 






( ४७ ) 


जाना पड़ता है ! संसारी जीब क्षण भर भी बिना शरीर के नहीं 
रह पाता तो इस जन्म मरण के कारणभूत पुदुगलीय (मू्तिक) 
कम बन्धन (सूक्ष्म शरीर) के जाल में नियम से फंसा हुआ दोना 
ही चाहिए 


के ) २ शत 

भावकम द्रु्यकृम - .  + 
.... अनादिकोल से विक्रतः (अपने स्वभाव से हटकर विकारों का 
शिकार) दोकर संसारी जीव अपने-दूषित भावों. (परिणार्मो) छारा 
कार्माण वर्गणाओं का आकषेण करके द्रव्यकम बनाता है और उस 
दृव्यकस के प्रसाव से उसके आगामी भाव बिक त हुआ करते है 
उन विकत भावों (सावकर्मो)' से फिर द्रव्यकर्म बनते है । इस 
तरह भावकम , सें;..द्रव्यकम (पौदूगलिक कार्माण बगणाओं का 


करते हे बनते हैं और द्रव्यकर्म, के “प्रभाव , से;भावकर्म बना 
करते ५० मल आज. का 


नर > ह 


जैसे जन्म और मरण की परम्परा संसार मे अनादिकाल से 
चली आ रही है उसीतरह भावकम, द्रव्यकर्म की परम्परा भी 
अनादिकाल से चली आ रही है | अ्त्येक क्षएं मे कोई न कोई 
'भावकम-कर्म बन्धन का सूल--विकृत भाव होता है ओर उसके 
निमित्त से नया द्रव्यकर्म बनता रहता है । पहले का द्रव्यकम 
जीच के भावों पर अच्छा या बुरा प्रभाव डालकर कड़ता (अलग 
होता) रहता।है.। इस तरह भावकर्म से द्रंव्येकर्म और द्रठ्यंकंस से 
भावकस की रचना सदा द्वोती रहती है। *  * 


जे कोई अ्रपथ्य सेवन (बद्‌-परदेज) -करने .वाला. मनुष्य 
प्रकति के विरुद्ध चीजे खाकर अपने लिए रोग उत्पन्न करेता 


भरी 


( ४० ) 


बह ट ी ४ ए्‌ 
द्रव्यकम की व्यवस्था स्पष्ट समंकने के लिए , द्रव्यकम चार 
भागों में बांदा गया है--१-प्रंक्रृति; '२-प्रदेश, ३-स्थिति, ४-अनु- 
भाग । कै 


ऊ >स+र 


ज्ञान दशन सुख चत्न आदि आत्मा के गुणों, को आच्छादित 
करने (ढकने), विक्रत करने रूप जो उन द्रव्य कर्मा -में प्रकृति 
(स्वभाव) अ'कित होता है वह “प्रकृति-बन्ध” कहा जांता दहै। 


कार्माण वर्गंयाओं का समस्त आत्मा के प्रदेशों के साथ दूध 
पानी के समान एकमेक होना “प्रदेश बन्ध?? है | प्रकरतिबन्ध और 
प्रदेश चन्‍्ध, मन, वचन, शरीर की काय प्रणाली (योगो) के,अलजु- 
सार होते हैं । यानी--जिस तरह के शुभ या अशुभ मानसिक 
विचार, वचन की प्रणाली या शारीरिक क्रिया होगी “उसी के 
अनुरूप अच्छा या ब्रा प्रभाव आकर्षित कामौण वर्गणाओं में 
अंकित होगा, कार्माण वर्गशाओ की आकपणा-मात्रा उसी के 
अनरूप होगी । 

धऋआात्मा के साथ संयुक्त रहने की, जो काल मर्यादा उन आक- 
पिंत कार्माणवर्गए। ओ में अकित होती द्व, उस _काल मर्यादा को 
“स्थिति-वन्ध” कद्दते है । ग 

कर्मरूप बनने बाली कार्मोणवर्गशाओं में जो -तीम्र, सन्द 
मध्यम रूप-शुभ,या अशुभ फत् देने रूप शक्ति होती है, वह 
“अनुभाग बन्ध ? हूँ। स्थितिवन्ध ओर अलुभागवन्ध क्रोध आदि 
कपायो के अनुसार दोते हैं । तीत्र कषायों से अशुभ कर्मों में स्थिति, 

अनुभाग की मात्रा अंधिक होती है, शुभ कर्मो 'में थोड़ी होती है । 

सन्द केपोयों से शुभ कर्मों में स्थिति ओर अनुम्ताग अधिक 
है, अशुभ कर्मा में कम दाता हैँ । नर 


(४१ ) 
के इस प्रकार एक ही प्रकार के कर्मबन्धन' में चार श्रकार की 
परशोषताएँ' प्रगट होती हैं, अतएब उन ही विशेषताओं 'के अलु- 
रुप कम-बन्ध के चार भेद किये गये हैं । 
आखब ओर बन्घ में समय-भेद नहों होता, एक ही समय 
दोनों काये होते हैं।.. कट 
0 प्रकृति-बन्ध 
कर्मो सें आठ प्रकार की प्रकृतियां ( स्वभाव )- द्दोती हैं, वद- 
उसार ही उनके नाम रकखे गये हैं। १-ज्ञानावरण, *-द्शेनावरण, 
३-बेदनीय, ४-मोहनीय, ४-आयु, ६-नाम, <-गोत्र, ओर ८-अन्त- 
शय। ह व ला हा 
ज्ञानावररप पे 


आत्मा के ज्ञान गुण पर आवरण (ढकना-परदा ) डाल 
बाला "ज्ञाचावरण” कर्म है। पत्येक जीव मे भूत, भविष्यत, 
वर्तमान काल के जगत-बर्ती समस्त पदार्थों -को जानने की-शक्ति 
किन्तु ज्ञानावरण कर्म के प्रभाव से वह ज्ञान शक्ति छिपी रहती 
है। कपड़े के परदे में से जैसे भीतर की वस्तु अस्पष्ट,, फीकी 
दिखाई देती है, उसी प्रकार ज्ञानावरण कर्म के. परदे में सें ज्ञान 
की ज्योति बहुत फीकी प्रगूट दोती है। | - ०. 

“' ज्ञानवान विह्यन का आदर ने करन, पुस्तकों का अविनय 
करना, ज्ञान प्रचार के साधन बिगाड़ देना, न स्वयं ज्ञानाभ्यास 
करना, न दूसरों को करने देना; पढ़ने में विध्त करना, अपने 
ज्ञान का अभिमांन करना, अपना जाना हुआ विषय दुर्भावनावश 

फिद्टों को न बतोना, पुस्तके फाड़ देना, चुराना, विद्यालय बन्द 
आदि ज्ञान रोकने वाले कोर्य करेने से ज्ञानावरण कम 
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6 ४८ ) 


हैं, उस राग के कारण उसके मुख का रवाद विगड़ जाता है, उस 
से फिर अंपथ्य सेवन कर बेठता है, उस अपध्य-सेवन से फिर 
कोई नया रोग पंदा कर लेता है | इस तरह बह राग से छुटकारा 
नहीं पाया करता। ग् 


रेशम का कीड़ा जिस तरह अपने ही मुख से रेशम का धागा 
निकाल कर अपने ऊपर लपेटकर अपने लिये कालकोठरी तेयार 
कर लेता है श्रीर उसी कालकोटठरी में वह मर जाता है, इसी तरह 
संसारी जीव अपने भावों से द्रव्यक्म बनाता रहता है, बह्दी 
द्रव्यकम इसको ८४ लाख योनियों के जन्म मसरण के चक्र में डाले 
रहता है । 

भावकर्स , 

जिन दृषित भावों स संसारी जीव कोर्माण ब्र्गणाओं का 
आकर्षण करता है, वे विक्ृत भाव (सावकर्म) पांच ग्रकार के है-- 
२-असतश्रद्धा (मिथ्यात्व), *-अविरत्ति, ३-प्रमाद, ४“कपाय, 
ख ्रीर ४-योग। 

आत्मा को आत्मरूप में-अ्रद्धान (विश्वास) न करना, शरीर 
का आत्मा सममना; सांसारिक पदार्था से मोह करना, संत्यदेच 
शास्त्र, गुरु की श्रद्धा न करना आदि विपरीत विश्वास असतश्रद्धा 
(मिथ्या दशेन) हैं । इस असत्श्रद्धा के कारण जीव किसी पदार्थ 
को अच्छा, इष्ट, प्रिय, मित्ररूप मानकर उससे प्रेम करता है, उस 
के बियोग में दुख शोक करता हैँ, रोता है, पछताता है। किसी 
पदाथ को चुरा, अनिष्ठ, अहितकारी, शात्र मानकर उससे द्वथ 


करता हे, घुणा करता हैँ, क्राध करता हे, उसे -नए दरों 
चेंद्रा करता है । यानी--एक असत्य श्रद्धा के कारण जीव 


( ४६ ) 
भर के खोटे काम कर डालता है। 
- धशन इन्द्रिय (कामेन्द्रिय), जीम, नाक, नेत्र और कान; इन 
इन्द्रियों | ग़ोगों व 
पार्चों इन्द्रियों का नियन्त्रण (कन्ट्रोल) न करके विषय भोगों में लगे 
रहना तथा प्रथ्वीकाय, जलकाय, अग्निकाय, वायु काय, वनस्पति 
कोय पा एकेन्द्रिय जीब) एवं त्रसकाय (दो, तीन, चार, पांच 
इन्द्रिय जीव) इन छह काय वाले जीवों की रक्षा न करना अवि- 
रतिः है। 
आत्म-आराधन में आलस्य करना प्रसाद? है | 
क्रोध, अभिमान, कपट आचार और लोभ करना,कामवासना 
करना, राग हूं घ करना आदि कषाय है । 


.. औनसिक विचार, बोलना और शरीर से कोई भी कार्य करना 
योग! है । न्‍् 


रे 


इन पांचों (मिंथ्या श्रद्धान, अविरत्ति, प्रमाद, कषाय, योग) 
भावों से कार्माण वर्गशाओं का आकर्षण तथा उन आकर्षित 
जिमोण वर्गणाओ का आत्मा के साथ सम्मिश्रण होता हैं। अततः 
पाँचों परिणाम “भोवकम? कहलाते हैं । 
कार्माण वर्गणाओं के आकर्षण (कशिश करना) को आख्रव 
| तथा कार्माण वर्गणाओं का आत्मा के साथ दूध पानी 
के समान संस्मिश्रण होना (मिलना) 'बन्ध? कदलाता है । 
6 डे द्रव्य कर्स 


आत्मा के विकारी भावों (भावकर्मा) द्वारा जो कार्माण 
है के ४४०० 
गेंणाएं' आकर्षित होकर आत्मा के समस्त प्रदेशों के साथ मिल 
है हे, वह “द्रव्यकर्म? कहलाती हैं । हे 


( ४० ) 


हर ४ ल्‍् [ँ 
द्रव्यकम की व्यवस्था स्पष्ट सममने के लिए द्रव्यकम चार 
भागों में बांटा गया हैे--१-प्रकृति, २-प्रदेश, ३-स्थिति, ४-अजु- 
भाग । 


ज्ञान दशन सुख बल आदि आत्मा के गुणा को आच्छादित 
करने (ढकमे), विक्रत करने रूप जो उन द्रव्य कर्मा :में प्रकृति 
(स्वभाव) अ'कित होता है बह “प्रकृति-बन्ध” कहा जाता है। 


कार्माण बर्गणाओ का समस्त आत्मा के प्रदेशों के साथ दूध 
पानी के समान एकसेक द्ोना “प्रदेश बन्ध”? है । प्रकृतिबन्ध और 
प्रदेश वन्‍्ध, मन, चचन, शरीर की कार्य प्रणाली (योगों) के अनु- 
सार होते हैं । यानी--जिस तरह के शुभ या अशुभ मानसिक 
विचार, वचन की प्रणाली या शारीरिक क्रिया होगी उसी के 
अनुरूप अच्छा या ब॒रा प्रभाव आकर्षित कार्माण वर्गणाओ मे 
अंकित होगा, कार्माण वर्गंणाओं की आकपणा-मात्रा ,उसी के 
अनरूप-होगी ! 

- - आत्मा के साथ संयुक्त रहने की जो काल मरयौदा उन आक- 
िंत कार्माणवर्गएाओं से अ'कित होती है, उस काल मर्यादा को 
“र्थिति-बन्ध” कहते 

कमरूप बनने वाली कार्माणवरंणाओ में -जो - तीत्र, सन्द्‌ 
मध्यम रूप शुभ या अशुभ फल देने रूप शक्ति- होती है, बह 
अनभाग वन्ध ? है| स्थितिचन्ध ओर अनुभागवन्ध क्रोध आदि 
कषाय्रा के अनुसार होते है । तीत्र कपायों से अशुभ कर्मों में स्थिति, 
अनुभांग की सात्रा अंधिक होती है, शुभःकर्मा 'में थोड़ी होती है । 
मन्‍्द करपोयों से'शुभ कर्मो में स्थिति और अनुमाग अधिक हज 
हे, अशुभ कर्मों में कम दोता है। 


( #१ ) 


इस प्रकार एक ही प्रकार के कंमेबन्धन “में चार श्रकार की 
विशेषताएं" प्रग द्वोती हैं, अतएव उन ही विशेषताओं 'के अलु- 
रूप क्म-बन्ध के चार भेद किये गये हैं । 

आखव और बन्घ में समय-भेद्‌ नहों होता, एक ही समय 
दोनों काये होते हैं । 2 

, - ग्रकृतिं-बन्ध | 

कर्मो में आठ प्रकार की प्रकतियाँ ( स्वभाव )- दोती हैं, तद्‌- 
उसार ही उत्तके नाम रक्‍खे गये हैं। १-ज्ञानावरण, २-दशनाव रण, 
। ३-बेद्नीय, ४-मोहनीय, ४-आयु, ६-नाम, गोत्र, ओर ८-अन्‍न्त- 
राय।' ५ बा है 
ज्ञानावररा 

आत्मा के ज्ञान गुण पर आवरण (ढकना-परदा ) डालने 
चाला 'ज्ञानावरण” कर्म है। प्रत्येक जीव में भूत, भविष्यत, 
चतमान काल के जगत-बर्ती समस्त पदार्थों, को जानने की- शक्ति 
हे किन्तु ज्ञानावरण कर्म के प्रभाव से वह ज्ञान शक्ति छिपी रहती 
है। कपड़े के परदे में से जैसे भीतर की चस्तु अस्पष्ट,, फीकी 
दिखाई देती है, उसी प्रकार ज्ञानावरण कम के 'परदे में से ज्ञान 
की ब्योति बहुत फीकी प्रगट दोती दे । _ 9४% 


हर 


. ज्ञांनवान विद्वान का आद्र न करना, , पुस्तको का अविनय 


7 


करना, ज्ञान प्रचार के साधन बिगाड़ देना, न स्वयं ज्ञानाभ्यास 
करना, न दुसरों को करने देना; पढ़ने मे विघ्न करना, अपने 
ज्ञान का अभिमांन करना, अपना जाना हुआ विषय दुर्भावनावश 
िट्डों को न बताती; पुस्तकें फार्ड देना, चुराना, विद्यालय बन्द 
आदि ज्ञान रोकने वाले कार्य करने से 'ज्ञानांवरण कर्म 


( ४२ ) 


मु तक आच ए र 
बनता है। इन कार्या स उल्नटे यानी-ज्ञान प्रचार के कारये करने 
बन ९ <्‌ः हट धिक प्र 
से ज्ञानावरण कर्म निबल पड़ता है, ज्ञान की मात्रा अधिक ग्रगट 


होती है । 
दर्शनावरण 


आत्मा के दशेन (बाहरी पदार्थों के आकार ग्रहण से शृत्य 
चेतन्य उपयोग) गुण पर आवरण डालने वाला “दशनावरण?” 
केम छे | 

अन्य व्यक्ति के द्शंत उपयोग में विध्न करना, अपने दर्शन 
गशण का अमिमान करना आदि दर्शन गुण को रोकने रूप कार्य 
करने से द्शनावरण कम का वन्य होता है । उनसे उल्तटे यानो 


दर्शन गुण को बढ़ाने वाले कार्य करने से दर्शन गण का प्रकाश 
होता दे | 


वेदनीय 
आत्मा को इन्द्रिय सुख अथवा दुख देने वाला कम वेदनीय 
है। जिस कम के प्रभाव से सुख मिलता हूँ वह “साता वेदसीय” 
है, जो दुखदायक दे वह “असाता” बेदनीय .दै । 


दीन दुखी जीवो पर दया करना, सताये -हुए आणियों. की 
रक्षा करना, दान देना, दूसरों को सुख देना, परोपकार करना, 
दीन दरिद्रों की सेवा करना, साथु ब्रतिया को आहार, शास्त्र 
आदि दान करना ऐसे शुभ काय करने से -साता वेद॒चीय कस 
बन्धता दे । 


सबको दुख देना, दीन दुखी अनाथ असहायो को सताना, 


रोना, मारना, पीटना, आत्मघात करना, परधात बता &// 
दुखदायक फाम करने से “असाता” बेदनीय कर्म बन्धता 


( ४३ ) 


मोहनीय 


जीव को आत्मस्वरूप की.ओर से हटाकर सांसारिक पश्मर्थो 
भे मोहित करने बाला 'मोहनीय” कम है। 


अपने आत्मा के सिवाय जगत के शेष सभी चेतल, अचेतन 

पाये अपने नहीं है, पराये है। मोही जीव उन अन्य पदार्थों में से 

को इष्ट, मानकर उनसे (पुत्र, मित्र, स्त्री, धन, घर आदि से) 

भम करता है और किसी पदार्थ को अनिष्ट अग्रिय मानकर 

'ससे घृणा ट्वेष करता है। इसी मोईलीज़ा से कामलीलां, क्रोध, 

अभिमान; धोखाधड़ी, लोभ, भय, शोक आदि समस्त खोटे भाव 
उपन्न होते रहते है 


जेसे--शंरांबी मनुष्य को शराब के नशे में अपने पराये का 
शान नहीं रहता बैसे ही मोहनीय कम के प्रभाव से मोदी जीव को 
अपने तथा अन्य पदार्थ का विवेक नहीं रहता । 


! संसार के जितने अनाचार दुराचार अत्याचार पाप होते हैं 
पे सब इस सोहनीय कर्म के प्रभाव से होते हैं। इस कारण 
पास्तव में ससार भ्रमण का या अन्य समस्त कमे-बन्धन का मूल 
कारण यह मोहनीय कसे है'। सोद्दी भाव दी भावकम दोते हूँ । 


अपने आत्मा का अनुभव न करना, सांसारिक कार्यों मे 

भग्न रहना, विषय भोगों में लिप्त रहना, काम क्रोध लोभ, माया, 

भत्सर दवष करना, सत्य देव, गुरु, शास्त्र की श्रद्धो भक्ति न 

गा आदि कार्या के करने से मोहनीय कम का बन्ध होता 

* जैड्ूदि इन ' कार्यों से विपरीत वेराग्य-वद्ध क काय किये जावें 
थीय कम निबल होता है। 


( ४४ ) 
आयु 


संसारी जीव को किसी भी (मनुष्य, देव, पशुयोति, नारकी 

) शरीर में नियत समय तक रोकने वाला कम आयु? है। जंस 
जेल अधिकारी किसी जेल का दण्ड पाये हुए अपराधी को बन्दी 
घर (जेलखाने) में बन्द कर देता है उससे बाहर नहीं जाने देता, 
इसी तरद आयु कर्म भी जीव को शरीर की जेल मे रोक देता है । 


ब्रत, तप, संयम, दान आदि अधिक उत्तम काय करने से 
देव आयु! कर बंधता है | न अधिक शुभ काय ओर न अधिक 
पाप काय करने से 'महुप्य आयु! वन्‍्धती है | छलः फरेब, कूट 
कपट करने से, मनुष्यता से नीची कोटि के काम करने से 'तियेड्स्च 
(पशु ) आयु का बंध होता दै। पापाचार, अत्याचार, 
अनाचार, दुराचार करने से नरक आयु? वंधती दे । 


री 


साम 


संसारी आत्मा को रहने योग्य अच्छा या बुरा शरीर बनाना 
नाम! कस का काये है । 


जैसे चित्रकार अपनी रुचि के अनुसार सुन्द्र या असन्द्र 
(बद्सूरत) चित्र बनाता है, उसी प्रकार पूव भव मे कमाया हुआ 
शुम अशुभ नाम कम भी सुन्दर असुन्दर शरीर बनाता हैं । 


अपनी सुन्दरता का अभिमान न करना, किसी अन्य जीव की 
सुन्दरता को न विगाड़ना, किसी वद्सूरत जीव का उपहास न 
करना आदि काय करने से 'शुभ नाम? कम ,बन्धता है ह- प्र 
सुन्दरता का अभिमान करना, दूसरो की सन्दरता बिगाड़ 


( ४४ ) 


श्रन्य जीव की बद्सूरती की हंसी उड़ाना, असुन्दर चित्र बनाना; 
कलह करना आदि कार्य करने से अशुभ नाम कर्म अन्धता हे। 
३; की गो गोत्र 


08 


3 «7» पक ५ २ के रा 

९ जो-ऊ'चे या नीच कुल में जन्म देने का कारण है च्द्द धोज्नः 
केसे हूं। पिता, बाबा, परबाबा (प्रपितामह) आदि पूर्व ' बंश-पर- 
खरा से जिन कुलों का उच्चश्रेणी का आचरण होता है उन्हे उच्च 
कुल कहते हैं। जिन बंशो में पूर्व पिता परम्परा से नीच आचरण 
चत्ना आता है वे 'नीच? कुल है। 

' रच्च गोत्र के उदय से उच्च कुलों में (३दवचाकु, सूर्य, चन्द्र, 
यदु, हरि, कुरु, उम्र, नाथ आदि वंशों, ब्राह्मण, क्षत्रिय, बेश्य 
जातियों में जर्प्र -दोता है और नीच गोत्र के उदय से जीव नीच 
कत्ञों, नीच जातियों में उत्पन्न होता है । 

अपने कुलबंश जाति आदि का अमिमान करने से, दूसरों से 
घृणा करने से, नीच कृत्य करने से नीच गोत्र का बन्ध ' होता है। 
नम्नता तथा विनय से दूसरो के साथ वर्ताव करना, अपने कुल, 
जाति का अभिमान न करना, सदा उच्चकोटि के काय करना 
इत्यादि अच्छे कार्यों ;से उच्च गोत्र का बन्ध दीता हक कक 3 


९ 


2223 ' ग्रन्तराय 


जो आत्मा के बल गुण का घात करता दे, अनन्त बल प्रगह 
नहीं होने देता तथा दान, लाभ, भोग, उपभोग में विघ्त करता है 
3 30/:35+  अबी बल आओ 
७ सास होते हुए भी आत्मा ज्ञानदान, “अभयदीन, आददार- 
ह *"कीषधदान आदि न कंर सके, मुयत्न करने पर भी आध्या- 


( ४६ ) 


हिमिक तथा सांसारिक निधि की प्राप्ति न होने पावे एवं भोग्य 
(एक बार भोगने योग्य पदाथ जेसे भोजन, तेल, उबटन आदि) 

उपभोग्य (अनेक वार भोगने में आ्रा सकने वाली चीजें--जैसे 
मकान, वस्त्र, भूषण आदि) पदार्था का सोय उपसोग न कर सके 

ऐसी विध्नकारक समस्याए' अन्तराय कंम के प्रभाव से हुआ 
करती है । है 


दूसरे जीवों के दान, लाभ, भोग, उपभोग ओर बल बढ़ाने 
वाले कार्या में विष्न डालने से अन्तराय कर्म का वन्ध होता दे | 


घाती, श्रघाती कर्म * 


इन आठ कर्मो में से ज्ञानावरण, द्शेनावरण, मोहनीय ओर 
अन्तराय ये चार कर्म 'घाती! कर्म हैं । क्योकि ये क्रम से आत्मा 
के आन, दर्शन, सुख और बल, इन चार अजुजीवी (आत्मा के 
सत्तात्मक, गुणों का घात करते हैं । 


बेदनीय, आयु, नाम ओर गोत्र, थे चार “अधाती कर्म? हैं, 
क्योंकि ये क्रम से आत्मा के अव्यावाध, अवगाइनत्व, सूक्ष्मत्व 
अगुरुलघर्व, इन चार प्रतिजीवी (जो आत्मा के वास्तविक सत्ता- 
भृत गुण न दो, कर्मा' के अभाव दो जाने पर आत्मा में प्रगट 
होने वाली विशेषताओं के कारण माने जायें) गुणों का घात 
करते हैं । _ 

प्रतिजीवी गुण चास्तवविक आत्मीय गुण नहीं होते। जैसे, 
व्याकुलता न द्ोना अव्यावबाध' है । मोहनीय कर्म के क्षय हो 
जाने पर अनन्त सुख प्रगट होता दे, उस दशा में किसी भी 


प्रकार 
की व्याकुज्ञता नहीं द्ोती, अतः वेदनीय कर्म के अभाव से ््दॉ 
अन्य वास्तविक गुण प्रयट नहीं होता । 


( ५७ ) 


प्रत्येक दृव्य का अ्रवगाहइन (निवास) अपने प्रदेशों में स्व- 
भावतः होता है तदनुसार आत्मा का अवगाहन भी सदा अपने 
'देशे में ही रहता है। आयु कर्स के कारण आत्मा पौद्गलिक 
शरोर मे रहा करता है। आयु कर्स के अभाव दो जाने पर आत्मा 
मे कोई नवीन गुण विकसित नहीं होता | अतः अवगाइन प्रति- 
जीवी गुण है, आयु कर्स के अभाव से माना गया है । 


अमृतिक आत्मा मे न सूक्ष्मता (बारीकी) दे, न स्थूलता 
(मोटापन) है, ये दोनों अवस्थाए' मूर्तिक पुदुगल द्वव्य की हे। 
श्रदः नाम कर्स के नाश हो जाने से वास्तव में कोई गुण प्रगठ 
नहीं होता, संसार की सशरीर अवस्था ही नष्ट होती द्,हसी कारण 
आत्मा से सूक्मता का आविभाव कटद्द दिया जाता द्दे। 


वास्तव में आत्मा न गुरु (महान) है, न लघु (नीच-पतित) 

े । जैसे अन्य शद्ध द्रव्य हैं, आत्मा चेसा ही है। अतः गोत्र कर्म 

के सद्भाव से वह ऊ'च नीच कुलो के सांसारिक व्यवहार से ऊच 

(शुरु लघ) कहलाता हे, गोन्न कर्म नष्ट ह्दो जाने पर उसमें 

वह व्यवहार नहीं होता । अतः उसमें अगुरुलघु गुणकी कल्पना 

की जाती है। वास्तव मे गोत्र का क्षय दो जाने पर कोई नया 

गुण प्रगट नहीं होता | (आत्मा का सत्तात्मक अगुरुलघु शुण इस 
अतिजीवी अगुरुल्चु गुण से मिन्न दे ।) 

उत्तर प्रकृतियों 
- अक्ृति बन्ध के सूल आठ भेद है जो पीछे बतलाये हैं,' उन 
हे के शाखां प्रतिशाखा रूप १४८ उत्तर भेद हे | उनका 


संक्षेप से यों है-- 
[, संत 


( ४८ ) 


ज्ञानावरण के पांच भेद :--१ “सतिज्ञानावरण?-मतिन्नान ' 
(पांच इन्द्रियो तथा मन के द्वारा होने वाले पदार्था के ज्ञान) को 
ढकने बाला, २ “अ्रुतज्ञानावरण”--श्रुतज्ञान (मतिन्नान के आगे 


न्य पदार्थ विषयक मानसिक ज्ञान) को आवरण करने वाला, 
३-“अवधि ज्ञानावरण”-- अवधिज्ञान (बिना इन्द्रियों तथा मन 
का अवलस्वन लेकर आत्मशक्ति से म्तिक पदार्था को जाननो) 
को ढांकने वाला, 2--'सनपययजञानावरण”?--मनपययकज्ञान (विना 
इन्द्रियों की सहायता लिये अन्य व्यक्ति के मन का विषय जान 
लेना) को आवरण करंने वाला, *-'केवलज्ञानावरण??- केवल 
ज्ञान (त्रिज्ञोंक के त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थों को एक साथ, 
सवथा स्पष्ट जानने वाला प्ृश ज्ञान) को प्रगट न होने देनेवाला 
कर्म | 

दर्शनावरण के € भेद 


१ चक्ुदशनावरण”-- चक्षुदर्शन ( नेत्रों के द्वारा ज्ञान से 
पहल हूं।ने वाला निराकार उपयोग) का ढकने वाला, २-अचचु- 
दर्शानावरण”?--अचक्षुदर्शन ( नेत्र के सिवाय अ्रन्य इन्द्रियों के 
ज्ञान के पहल होने वाले निराकार प्रतिभास ) को रोकनेवाला 
३--“अवधिद्शनावरण”? :-- अवधिदशन (अवधिज्ञान के पहले 
होने वाला निराकार उपयोग) का आवरण करने वाला, 
४--“केवलदशनावरण?” :--केबलद्शन ( केवल ज्ञान के साथ 
होने वाले निराकार उपयोग ) को प्रगट न द्वोने देने वाला, ५-- 
#ज्िद्रा”? ( जिसके उदय से नींद आती है ), 2724 निद्रा! 
( जिसके उदय से नींद से जागने पर भी फिर नींद 
गहरी नींद लानेवाला), ५--प्रचला? (जिसके उदय 






द् 


( ५६ ) 


इपने लगे) कुछ सोता रहे, कुछ जागता भी रहें); प-०- मचला- 
पत्ता” (जिसके उदय से सोते समय मुख से लार 'बहत्ती रहे, हाथ 
प९ चलते रह), ६-- स्व्थानग द्वि?? (जिसके उदय से ऐसी खराब 
गैद श्रावे कि सोते-सोते अचेत अवस्था में ही दौड़ने, भागने 
दे ( कर ८ (६ ७ हें 
तंग, अनेक कार्य कर डाले)। ये ६ भेद दशनावरण कम के है | 


वेदनीय के २ भेद 


१--“साता बेदनीय? ' (जिसके उद्य से इन्द्रियजन्य सुख ग्रह 
गीता है), २--“असाता वेदनीय” (दुख पीड़ा देने बाला)। इस 
दरइ वेदनीय के के दो भेद हैं. । | 


मोहनीय के २८ भेद 
३ भोहनीय कम के मूल दो भेद है-१ हे “दशंन मोहनीय” (आत्मा 
+ श्रद्धान गुण को विक्ृत करने वाला), *- ध्यारित्र मोहनीय” 
आत्मा के चारित्र गुण को विक्रत करने बाला) । 
दर्शन मोहलीय के तीन भेद दै-१- “मिथ्यास्व” (निज आत्मा, 
देव, गुरु, शास्त्र तथा आत्स-उपयोगी ७ तत्वों का विपरीत श्रद्धा 
करने बाला), २. “सम्यक्‌ मिथ्यात्व” (सत्‌ तथा असत्‌ /# झा 
रुप मिश्रित भाव उत्पन्न करने वाला कर्म), ३०  संम्यक प्रकृति” 
(सम्यर्द्शेन यानी-सतश्रद्धाव में चल सल अगाढ़ दोष उत्पन्न 
ररनेवाला कम) । ा 
५: र मोहनीय के मूल दो भेद है-7१« कषाय २--नो- 
५ कुपाय के १६ भेद है--?- अनन्तामुबन्धी क्रोध”? (पत्थर 
८ घ 
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की लकीर के समान बहुत समय तक रहने वाला), ९. अननन्‍्ता- 
नुबन्धी मान” (पत्थर के समान न कुकनेवाला अभिमान), 
३. “अनन्तानुबन्धी माया? (बांस की जड़ के समान बहुत गहरा 
उलमा हुआ छल कपट), ४, “अनन्तानुबन्धी लाभ” (मजीठ के 
रंग के समान न छूटने वाला लालच) । इस कपाय के उदय स 
स्वरूपाचरण चारित्र तथा सम्यग्दशन नहीं द्वाता । 


५. “अप्रत्याख्यानावरण क्राथ” (खेत में पडी हुई लकीर के 
समान वर्षा तक रहनेवाला क्राध), ६. “अग्रत्याख्यानावरण मान” 
(हड्डी के खम्भ समान कठिनाई से सुकनेवाला घमड), ७. अग्र- 
त्याख्यानावरण माया” (गाय के मृत्र की तरह टेढापन रखनेवाला 
कपटाचार), ८ “अ्रप्रत्याख्यानावरण लोभ” (मशीन की चीकट के 
समान गहरा लोभ) ।| इस कपाय के उदय से सम्यग्दशन हो सकता 
है किन्तु अरात्रत (गहस्थचारित्र) नहीं दोने पाता । 


के 


६-- प्रत्याख्यानावरण क्राघ” (धल्ष से गाड़ी के पहिय की बनी 
हु॒इ लकीर के समान कुछ दिना, मद्दीनो तक टिकने वाला क्रोध) 
१०८-- प्रित्यास्यानावरण मान” (लकड़ी के समान थाड़ी कठिनाई 
से भकने वाला अभिमान) ११-प्रत्याख्यानावरणमाया” (मेंढे के 
सींग के समान थोड़ी टेढ़ रखने वाला कपट), १२--“अ्त्या- 
ख्यानावरण लोभ” (हल्दी के रंग के समान कुछ दिन ठहरने वाला 
लोभ) । यह कपाय असरुत्रत रूप ग॒हस्थ की ११ श्रेणियों (प्रतिमाश्रों) 
का आचरण दो लेने देती हैं किन्तु . महान्नत (मुनि आचार) नहीं 
हाने देती । 


१३-...संज्वलन क्रोध” (पानी मे खिंची रेखा के हक 
मिट जाने वाला क्रोध), १२--'संज्वल्लन मान! (चेत ६ 
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क़ जाने वाला अभिमान), १४--सिंज्वलन साया! (खुरपे के 
'देपन के समान थोड़ा सा कपट) और ६- संज्वलन लोभ' 
'पूम के हवाई रंग के समान बहुत शीघू मिट जाने वाला लोभ) | 
इसकपाय के उदय से मह्दान्नत हो खकते हैं, किन्तु यथाख्यात 
पास नहीं होने पाता । ' 


४ नोकपाय (किंचितू--थोड़ी कषाय) के ६ भेद है। १८ दस्य 
(जिसके उदय से हंसी घ्पाती है) ५ २--रति! (जिसके उदय से 
पसारिक पदार्था से राग-प्रीति होती दे), रे-- अरति' (जिसके उदय 
में किसी के साथ अप्रीति-द्वेष भाव उत्पन्न होता है), ४- शोक! 
(जिसके निमित्त से शोक, रंज होता है, #-- भय (जिसके उद्‌य 
पे डर लगता है), ६--जुगुप्सा! (जिसके उदय से अनिष्ट' पदार्थों 
प घृणा होती है), ७-- “खली वेद” (जिसके उदय से पुरुष के साथ 
फमक्ीड़ा करने के सियो केसे भाव हों), ८-3 बेंद” (जिसके 
झय से खनियों के साथ रति क्रीड़ा करने के, पुरुषों की तरह भाव 
हो) और ६- 'नपुसक वेद” (स्त्रियों वथा उरुषों दोनो के साथ 
काम-क्रीड़ा करने के हीजड़ों के-से भाव जिसके उदय से हो) । 
इस तरह दशन मोहनीय २-१६ कषाय + ४ नोकषायर-श८ भेद 
मोहलीय कर्म के है । 


झायु के ४ भेद 
१--मनुष्य आय! (मनुष्य के शरीर मे रोकने वाला), ९-० 
हट दि के शरीर में रोकने -बाला कम), रे-- तियेव््व 
बह योनिमे रोकने वाला) ओर ४--नरक आयु! (लारकीय 
लाला कम) | ह 





( ६२) 


आयु कम का बन्ध जीवन में एक वार होता हैं, वन्ध हो 
कक हर छत नहीं बिक श्र 5 
जाने पर उसमें फिर परिवर्तन नहीं होता । स्थिति और अनुभाग 
में कमी बशी होती रहती है । 


आयु कर्म के सिवाय शेष ७ कर्म सदा वन्धते रहते है 
नाम कर्म के ६३ भेद 


४--गतिः ( मनुष्य, देव, तियंब्च, नरक--यह कर्म मरने 
के बाद जीव का अन्य यानि मे ल जाता है और वहाँ पर उस 
पर्याय के अनुरूप किये रहता है), ५--जाति? (एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय 
तीन इम्द्रिय, चार इन्द्रिय, पांच इन्द्रिय--इस कमे के उदय से 
अपनी जाति के अनरूप शारीरिक परिणमन होता है), ४--शरीर 
(१--ओं दारिक! मनुष्य, पशुर्ओआ का शरीर, २--वेंक्रियिक शरीर- 
(अनेक प्रकार आकार बना सकने वाला देव नारकियोा का शरीर), 
३--आहारक दरीरः (ऋद्धिधारक मुनियों की शंका मिटाने के लिये 
आहारक वर्गणाओं द्वारा मस्तक स निकले हुए आत्म-प्रदेशों से 
सहित केवली, श्रुत केवली के पास जाने वाला मनुष्याकार एक 
हाथ ऊ'चा शरीर )। 


४--तेंजस शरीर” ओदारिक, वैक्रियिक, आह्यारक शरीर में 

गर्मी तथा तज रखने वाला शरीर, ४--कार्माण शरीर कर्मो का 
समुदाय रुप सूदम शरीर । तिजस कार्माण शरीर” संसार-अवस्था- 
में प्रत्यक जीव के सदा होते हैं । ३--“अंगोपांगः 224 ) ओदा 
:२--बेक्रियिक, ३--आहदारक | इस कम उदय से द्वाथं, पु 
पशर आदि अंग ओर उगलियां, भाक, कान, आंख 
व्पांग बनते हैं। अंग-उपांग पहले तीन शरीरो 






है 


( रे) 


भ्रपेज्ञा से अगापांग के तीन भेद हे। २०-- निर्माण! स्थान 
निर्माण ( शरीर में यथास्थान् धंगउपां की रचना करने वाला 
कर्म ), २-- प्रमाण निमौण' (प्रमाण यान वी-लाप के अलुसार 2 ग्‌ 
रपांग बनाने वाला कम) । ४7 वन्चन दारिक, * वैक्रि- 
यिक, ३ आहारक, ४ तेजस, ४ कार्माण (इसके उदय से पांचा 
प्रकार के शरीरो की वर्गेणाओं का परस्पर मे मिल्लाप द्वोकर शरीर 
रचना होती है), ५ 'संघात!'--* ख्रोदारिक) वैक्रियिक, हे औी- 
रक ४ तेजस, ४ कार्माण (इस 5 के उदय से पाँचो शरीरो 

वर्गणाए' बिना किसी छिंद्र के परसुप- मिल कर शरीर बनाती ६)$ 
६ संस्थान--१--समचतुर स्तर (शरीर के समस्त भाग ठीक नाप 
से बनाने वाला कर्म . न्यग्रोध प्रिमण्डल! (जिसके उद्य 
में नाभि के ऊपर का भाग लग्बा आर नीचे की छोटे आकार का 
बने), ३ स्वाति! ,(जिसके उदय से नाभि ने चीचे का भाग ऊपरी 
घड़ की अपेक्षा अधिक बड़ी दे ४--कुब्जक' (जिसके उदय 
से शरीर कुबड़ी होता है । है बामल' (जिसके उदय -से शरीर 
बोना होता है) | दिए हुस्डक!' (जिसके उदय से शरीर बेडाल द्दो, 
उसका कोई भाग बड़ा हो; को छोटा हो) 'संदूनत' जिसके उर्देय 
से औदारिक शरीर मे यों की बन्धन दोता दे। यहें. ९ प्रकार 
का है --(१) “'बजुऋषभताराव सहनन-जिसके वर्देय से शरीर की 


हड्डियों, हड्डियों के जोड़ ओर उनमें लगी हुई कीली बज के ,समान 
जिसके उदय इड्डियां और उन्तकी 


'हृदे दा। रा बुजुनाराच' || 
कीलें बज के समान हेढ जोड़ उतने दृढ़ न दी । है लाराच! 


ढेये। मे बजू सरीखी दे न दो किन्तु दया के जोड़ों मे- पूरी 
जे हों ।-४ व्ञ्रदू नाराच! जिंसके-उदेव से इृड्डियो के _जोड़ आधे 
| ई-- जिसके उदय से इड्डियों के जोड़ कीलो 


। 
23 5 
वी-कीर्ले जोड़ी * भीतर न हो। $- असप्राप्तासू- 
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पाटिका संहतन-- जिसके उदय से इड़ियां सर्प के शरीर की 
हड्यो की तरह बिना जोड़की हो, नसो से बन्धी हों। ८-- स्परा! 
जिसके उदय से शरीर में स्पर्श (छआई) हो, उसके ८ भेद हैँ १ 
१ शीत, २ उष्ण, ३ रूखा, ४ चिकना, ४ कड़ा, ६ नम, ७ हलका, 
८ भारी । ५--रस”? जिसके उदय से शरीर मे रस हो, इसके ४ भेद 
है--१ ख़ट्टा, २ सीठा, ३२ कड़वा ४ कपायला, ४ चपरा । २ गंध! 
जिसके उदय से शरीर में गन्ध (व) हा, गन्ध के २ भेद है। सुगन्ध 
दुगंध । 


४-- वर्ण! जिसके उदय से शरीर में रंग दाता हैँ, इसके 
पांच भेद हैं -लाल, पीला, नीला, काला, सफेद । ४-- 
आलनुप॒व्य, --(इसके उदय से मरण के अतन्तर अन्य नवीन 
शरीर ग्रहण करने के लिये अन्य योनि में जाते समय मां से 
आत्मा का आकार पहले छोड़े हुए शरीर के आकार का होता 

हैं। यह चार प्रकार का है १-- सनुप्य, २-देव, ३--तियंव्स्य, 
४--नारकी अगुरुलघु? (जिसके उदय से शरीर न ऐसा हल्का दो 
जो रुई की तरह उड़ता फिरे, न ऐसा भारी हो कि लोहे की तरह 
जहां का तहां पड़ा रहे । “डप्धघातः - जिसके उदय से अपने आपको 
घात करने वाले अंगोपांग हों । 'परघातः--जिसके उदय से अन्य 
जीवों को घात करने वाले सींग, दांत, नाखून आदि अंगोपांग 

' हो। 'आतप?--जिसके उदय से उष्ण प्रभावाला शरीर हो। 
उद्योत.--जिसके उदय से शीतग्रभा वाला शरीर हो। श्वास 
उच्छवासः--जिसके उदय से श्वास उश्वास लेवे | विहायोगत्तिः 
जिसके उदय से गमन कर सके, इसके दो भेद है | १-- 238 
सुन्दर गमन। २--“अप्रशस्त”ः (खराब चाल)। प्रत्येक! 
उदय से एक शरीर का स्वासी एक ही जीव हो [# 
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जिसके उदय से एक शरीर का स्वासी अनेक जीब हों । त्रसः-- 
जिसके उदय से दोड़न्द्रियादिक त्रस शरीर प्राप्त हो । 'स्थावर'-- 
जिसके रुदय से एकेन्द्रिय चाज्ला शरीर मिले। “घुभग? - जिसके 
जय से ऐसा शरीए मिले जो दूसरे को प्रिय लगे। “दुर्भग,-- 
जिसके उदय से दूसरों को अप्रिय लगने बाला शरीर प्राप्त हो । 
उस्चर!-- जिसके उदय से स्वर (बोली) मीठा हो, जैसे कोयल 
ही । 'दुःस्वरः--जिसके उदय से स्वर अच्छा न हो | 'शुभ!-- 
जिसके उदय से शरीर सुन्दर हो । अशुभः- जिसके उदय से 
शरीर असुन्दर (बदसूरत) हो ] 'सूक्रम!'--जिसके उदय से शरीर 
ऐसा हो जो न दूसरे पदार्थ से रके और न दूसरे को रोके। 
पद्र-जिसके उदय से दूसरे पदार्थ से रुनने बाला तथा 
दूसरे को रुकावट डालने वाला शरीर हो। 'पर्याप्त--जिसके उद्य 
से ररोर की रूभी पर्याप्तियाँ पूरे हों । “अपर्याप्त--जिसके उदय 
से शरीर की पर्याप्तियां पूर्ण न हो सके, प्‌ण होने से पहले ही मरण 
दो जावे । “स्थिरः--जिसके उदय से शरीर के रस रक्त आदि 
धातु उपधातु स्थिर रहे | 'अस्थिरः--जिसके उदय से शरीर की 
धातु उपधातु स्थिर न रहे | आदेयः--जिसके उदय से शरीर पर 
भा कान्ति हो । अनादेय!--जिसके उदय से शरीर पर प्रभा- 
कान्ति न दहो। “यशः्कीर्तिः--जिसके उदय से ससार से यश 
फैले । 'अयश/्कीर्तिः--जिसके उदय से संघार से अपयश 
(बद्नामी) फैले | 'तीथंकरः--जिसके उद्य से गे, जन्म, तप, 
केबल ज्ञान और मोक्ष कल्याणकों वाला तीर्थकर दो । बिदेहल्तेत्र में 
पूर्वभब मे बाँधी हुई तीथंकर प्रकृति के अनुसार ५ कल्याणक होते 
और उसी भव में तीर्थंकर प्रकृति का बन्ध करने वाले गहस्थ के 
जय तीन तथा मरुन्ति के दो कल्याणक भी होते हैं।.../ 


( ६६ ) 
के. ब्र 2 ८ पंधक कर 
समस्त कर्म प्रकृतिया मे सबस उत्तम शुभ प्रकृति 'तींथंकर! ईँ, 


२ गोत्र कर्म 
गोत्र कस के 'उच्चः और 'नीच? ये दो भेद बतला चके हैं | 
अ्न्तराय ४ 

१--द्वानान्तराय”ः जिसके उदय से जांव साम'न्‍्य हाने पर 
भी दान ने कर सके। २--ज्षाभान्तरायः-- जिसके उदय स॑ 
सफलता न मिल सके विविध प्रकार के लाभ न हों ३--भोगा- 
न्तरायः--जिससे भोग्य पदार्थों का भोग न कर सके,- ४--उप- 
भोगान्तरायः--जिसके प्रभाव से उपभोग्य पदार्था का उपभोग न 
कर सके । ४--वीर्यान्तराय” जिसके उदय से शक्ति की पूर्णता 
न हो, आत्मबल तथा झरीर बल में कमी रह । 


स्थिति बन्ध 

ज्ञानावरण, दशंनावरण, वदनीय ओर अन्तराय कसी वो- 
सबसे अधिक स्थिति (आत्मा के साथ रहने का समय) तीस 
कोड़ा-कोड़ी (करोड़ » करोड़ -कोड़ाकोड़ी) सागर (समुद्र में पानी 
की व'दों की तरह यानी असंख्यातवर्ष का एक सागर है। ७० कोड़ा 
कोड़ी दशन मोइनीय कर्म की उत्कप्र स्थिति हैँ । चारितन्र सहनीयकी 
उत्क॒ष्ट स्थिति ४० काड़ा काड़ी सागर हैँ । नाम ओर मोत्र कर्म की 
उत्कृष्ट स्थिति २० कोढ़ाकोड़ी सागर है। तथा आय करे की 

उत्कृष्ट स्थिति ३६ सागर हे | | 
मनुष्य, तियेव्य्व, देव आय के सिवाय शेष सब कर्म प्रकृतियां 
की उत्कष्ट स्थिति यथासंभव तीत्र कधाय भावों .से.च॑ ये 


उन तीनों ग्आय कर्मा की उत्कृर्र स्थिति यथासंभव मनन्‍्द 
भाषा से वन्‍्वती हैँ । 


है] 


( ६७ ) 


तीर्थंकर, आहारक शरीर; आहारक अंगोपांग तथा देवायु की 
उत्ृष्ट स्थिति सम्यस्टरष्टि जीव के ही बन्धती है। शेष कर्म प्रकृतियों 
की उत्कृष्ट स्थिति मिथ्याइरष्टि (असतश्रद्धालु) बांधता है । 


ज्ञानावरण, दशनावरण, मोइनीय, आयु और अन्तराय कर्म 
की जघन्य (सबसे कप्त) स्थिति अन्त हू (महूवे-४८ मिनट से 
कम) है । वेदनीय कर्म की जधन्य स्थिति २९ सुद्ृ (६ घटे)दै । 


 'झावाघा 


। के ५ 
जिस प्रकार दाल बनाने के लिए पहले बटलोई में जल गर्स 
-किया-जाता है। जब पानी अच्छा गम हो जाता है, तब उसमें 
दाल डाली जाती दै | पहले बह दाल बटलोई की तल्ली मे बैठ जाती 
है, कुछ देर पीछे जब वह गर्म दो जाती है तब तली में से ऊपर 
उठ कर उबलने लगती है । उसी प्रकार कार्माण, वर्गणाए आत्मा 
के प्रदेश के साथ सम्बद्ध हो जाते द्वी उदय में नहीं आती, कुछ 

समय बीत जाने पर ये अपना: फल देना प्रारस्म करती है । 

' जितनी देर तक सस्वद्ध कर्मवर्गेणाए' उदय नहीं दोतीं उतने 
समय को “आवाधा” काल कहते हैं। जिस कम की स्थिति एक 
कोड़ाकाड़ी सागर दो वह नियम से एक सी वष पीछे अपना फल 
देना (उदय होना) प्रारम्भ करता है । इसी गणित से शेष सभी 

"स्थिति वाले कर्मों! का “आवाधाकाल॒” समम लेना चाहिए। 


; आयुकर्म का आवाधा काल भुब्यमान (उदय में आये हुए) 
आयुकर्म के शेष समय मात्र है। यानी-दूसरे. भव॒की वांधी हुई 
“यु वर्तेमान भव की आयु समाप्त होने पर उदय में आया 


जे । 


( द् ) 


अनुभाग बन्ध 


बांधी हुई कमंवगणाओं में जो आत्मा का फल देने की शक्ति 
होती है उसे “अनुभाग वन्ध” कहते हैं | 


ज्ञानावरण की पांचो प्रकृतियां, द्शनावरण की ६, मोहनीय 
की र८, अन्तराय की », असाता वेदनीय, नरक आयु, नीच गात्र 
तथा नामकर्म की ४० प्रकृतियां अशुभ हैं। उनका फल अशुम- 
दखदायक होता हैं। नरकगति, नरकगत्याजुपूर्वी, तियंचगर्ति, 
तियचगत्यानुपूर्वी, एकरेन्द्रिय आदि 2 जाति, समचतुरस््र के सिवाय 
४ संस्थान, वज ऋषम नाराच के सिवाय ४ संहनन, + स्पश, 
४ रस, २ गंध, £ वण, उपधात, अम्रशस्त विद्ायोगति, स्थावर 
साधारण, अशुभ, दुभंग, सूद्रम, अपर्याप्ति, दुःस्वर, अनादेय, 
अस्थिर श्र अशयश्कीति ये नामकर्म की ४० प्रकृतियां अशुभ हैं | 


साता चेदनीय, मनुष्य, देव, तियंच आयु (एकेन्द्रिय से पंचेन्द्रिय 

तक के तियंच स्वय मरना नहीं चाहते, अतः यह आय भी शुभ 
मानी गई ६), ऊचगोत्र, मनुष्यगति, मनुष्यगत्यालुपूर्वी, देवगति, 
देवगत्यानुपर्वी, पंचेंद्रियजाति, £ शरीर, बंधन ४, संघात ४ 
धमन्नापांग ३, २ निमौण, समचतुरख्र संस्थान, वजऋषभ नाराच 
सहन, स्प्रे, ४ रस, २ गंध, ४ वर्ण, अगुरुलघ, परचात, आतप 
उद्योत, श्वासाच्छवास, श्रशस्त विद्दायोगति, 'त्रस, सुभग, सुरवर 
शुम, बादर, अत्येक, पर्याप्रि, स्थिर, आदेय, यशकीति, तीयंकर 
ये ६८ प्रकृतियां शुम हैं । संसार की अपेक्ता सुखदायक हैं 


स्पशे, रस, गंध, वण शुभ और अशुभ दोनो प्रकार जे 


( ६६ ) 


अभ अक्ृतियों का रस, गुड़, खांड, मिश्री और अमृत के समान 
, पर अधिकाधिक सुखदायक है | यानी--जैसे गुड़ कम मीठा 
देता है, खांड उससे अधिक मीठी दोती है, मिश्री उससे अधिक 
भीठी होती » अमृत उन सब से अधिक मीठा होता है | इसी तरह 
उमे प्रकृतियो का अनुभाग अधिक अधिक सुखदायक होता है । 


अशुभ पक्षियों में रस नीम, कांजी, विष और दालाइल के 
समान उत्तरोत्तर अधिक अधिक 'अनिष्ट दुखदायक दोता है । 


ध्यान देने योग्य बात 


' जिन क्रोध, सान, सायाचार, लोभ, राग, होष, भय, घृणा, 
शोक आदि भावों से कर्मों मे रस पड़ा करता दे, थे माव शुभ भी 
दो सकते हैं और अशुभ भी हो सकते हैं। जैसे यद्वि कोई बीर पुरुष 
किसी दुष्ट व्यक्ति के अत्याचार (दुखी दीन अनाथ को अकारण 
सताना, अबल्ाओं का सतीत्व नष्ट करना, धर्म मन्दिरों का अप- 
भान करना आदि) को देखकर उस अत्याचार को मिटाने के 
क्रोध करता है, अध्यापक या माता पिता बच्चों मे कोई बुरी बात 
देख कर उसको सुधारने के लिये कोध करते है तो बह क्रोध शुभ 
है, उस क्रोध से शुभ कर्म का बन्ध होगा । क्रोव यदि बुरी बात 
को करने के लिये ( लूटने, कपटने, अकारण किसी को मारने 
पीटने, कत्ल करने, बलात्कार करने आदि के लिये) किया जावे 
तो बह क्रोध अशुभ, है उससे दुखदायक अशुभकर्म का बन्ध 
होगा । | ह 


७ ैंसरे का अपमान करने के लिये अमिमान किया जाबे वो 
ब्रा है यदि अपना उचित पद रिथर रखने के लिये ( अपने 


( ७४० ) 


आपको दसरे की अनचित चापलसी से वचाकर अपना पद गिरने 
न देने के लिय॑) स्वाभिमान किया जाता है, वह शुभ हे । 


सायाचार किसी को द्वानि पहुँचाने के लिये किया जाबे तो 
अशुभ है, उससे अशुभ कर्मा का बन्ध होगा, घम्म रक्षा, जीव 
रक्षा, किसी के सुधार आदि शुभ भावना से किया गया छल (जेंसे 
कि विष्णुकुमार मुनि ने बोने जाह्मण का रुप बना कर श्री अक- 
स्पनाचार्य के ७०० मुनियों के संघ की रक्षा के अभिप्राय से वलि 
मंत्री से कपट किया था) शुभ है । अपने स्वार्थ के लिये, दूसरों को 
हानि पहुँचाने के लिये लोभ करना बुरा है। पर-उपकार धम प्रचार, 
देश-रक्षा, ज्ञान-प्रचार, आत्म-शुद्धि के अभिप्राय स ल्ञाभ करना, 
धन के अ्रपव्यय को बचाने रूप लाभ अच्च्छा है | 


दुराचारियों से प्रेम करना बुरा है, सदाचारियों, साधुओं से, 
दीन दुखियों से श्रेस करना अच्छा है । बुरी बातों से, दुराचर से 
घुणा करना अच्छा है, दीन, दुखी दरिद्री, गुणीजनों से घुणा 
करना बुरा दे । घुरे काय करने से भय करना अच्छा है, धर्मरक्षा 


जीव-रक्षा, आदि शुभ कार्या के लिग्रे किसी विपत्ति उठाने के लिये 
डरना अशभ हैं । 


इस कारण शुभ कपाय भावों (क्रोध आदि) से शुभ यानी 
सुखदायक कर्मा का बन्ध होता है, शुभ कर्मा में रस पडता है आर 
अशुभ कपायों से अशुभ कर्मो में अनुभाग पड़ता है । 


जैसी तीत्र कपाय होगी, कर्मो मे रस (फल देने की शक्ति) 


उतना दी द्ीत्र धागा | यदि कपाय मनन्‍्द हागी-तो कर्मों में अनु# 
भाग भी भन्द होगा । 


(७१ )' 
प्रदेश-बन्ध 


संसारी मूर्तिक आत्मा तथा आकर्षित कार्मोण बर्गणाओं का 
परतपर एकमेक सम्बन्ध (मिश्रण) होना “ग्रदेश-बन्ध” है, वास्तव 
मे बन्ध तो “प्रदेश-बन्ध”-ही दे, उसी भ्रदेश-बन्ध में विद्यमान 
विशेषताओ को प्रकृति, स्थिति, अनुभाग-बन्ध कहा गया हे । 


£. संसारी जीव में प्रतिसमय (प्रतिक्षण) मन के विचारो से या 
या बंचन व्यवहार से अथवा शरीर छारा कोई क्रिया करने से जो 
हलन चल्त (प्रदेश परिस्पन्द्‌) होती है, उस से वह अपने निकट- 
वर्ती काम णजाति के अनन्त परमाणुओं के समुदाय रूप कार्माणण 
वर्गशाओं को आकर्षित करके अपने साथ मिलाता रहता दे | पति- 
समय बंधनेवाली कार्माण बगणशाओं को “समयग्रबद्ध”? कहते है | 


७ 07 मा 

प्रतिससय जिस तरह एक “'समयग्रबद्ध? बन्धता है, उसी 
प्रकार प्रतिससमय एक समय-प्रबद्ध (निषेक) अपना फेल देकर 
आत्मा से अलग हो जाता है ऐसा क्रम चालू रहते हुए भी अन्त 
से डेढगुणहानि गुशित समय प्र॑बद्ध शेष रहजाता हद । इसका सारांश 
यह है कि जितना कर्म प्रतिसमय बन्धता है 'उस से कुछ कम 
कम प्रतिसमय उदय आकर आत्मा से ,अलग होता रद्दता दे। 


बंटवारा 


प्रतिसमय जो कर्मबर्गणाओं का बन्ध होता है, उस समय- 
का निम्नलिखित रूप से भिन्न-भिन्न प्रकृतियों मे बंठवारा दो 


( ७२ ) 


बेदनीयकर्म को सब से अधिक भाग मिलता है अर्थात्‌ कम 
की आठ प्रकतियों में से वेदनीय कम में अन्य ७ कर्मा की अपेक्षा 
अधिक कंरमाण वर्गणाएं सम्मिलित होती है । इसका कारण यह 
है कि सुख दुख रूप से वेदनीय कर्म की नि्जेरा अन्य सब कर्मों 
की अपक्षा अधिक है । इस तरद्द वेदनीय कम का प्रतिसमय 
निजेरा रूप जब अधिक खच्े होता हैं तो बन्ध रूप उसकी 
आमदनी अन्य कर्मा की अपेक्षा अधिक होनी ही चाहिय | 


उससे कर्म कार्माणद्रव्य मोहनीय कम को प्राप्त होता है । 
मोहनीय कस से कम कार्माण वगंणाएँ' ज्ञानावरण, दशनावरण 


अन्तराय रूप परिणत होतीं हे । तीनो को समान कार्माण वर्गणाएँ 
मित्नती 


ज्ञानावरण दर्शनावरण अन्तराय से कम कार्माणद्रव्य नाम 
ओर गोत्र कर्मा को प्राप्त होता है, दोनो का समान भाग 
होता है 


नामस-गेन्र से भी कम कार्माण अंश आय्ुुकर्म के भाग में आता 
घदनी एन >> 2 
है। इस तरह सव से अधिक य कम को ओर सब से कम 
आयु कम को कार्माण द्रव्य समयप्रबद्ध मे से मिलता हे । 


आयु कर्म का बन्ध 
के को 8 कप फिरते है चैट कप ९ 
प्रति समय साते जागते, चलते फिरते, उठते बैठते आयु, कम 
के सिवाय सात कर्मो का बन्ध हुआ करता दै। आयू कर्म का 
चन्ध नियत समय ओर नियत अवस्था में द्दी दोता हे न्‍्क चह 


समय ओर अवस्था जव प्राप्त हो जाती है, तव उस अवबर 
अनुखार चारो आयुओ में से एक आयु का बन्ध हो 


( ७३ ) 


शन्ध है जाने के पश्चान्‌ बन्चा हुआ आय केसे शशि. बदलता 
नहीं । उसकी ध्थेति ओर अनुभाग मं घटा बढ़ी दी सकतीं है । 


आय॑ कर्म का वन्ध हो जाने पर डसको समय प्रबद्ध का प्र्ति 
समय सबसे अल्प भाग मिलने लगता है। आयु कर्म की निर्भर 
दूसरे भव के प्रारम्भ समय से होने लगती है । 


आय कर्स के बन्चने का समय जीवन में आठ बार आ 
सकता हे । उनमे स किसी भी समय आयु कस का बन्धच 
सकता है । कदाचित्त्‌ उन आठा अबसरोी पर आय, की बन्ध नल 
हे सके तो आय के अन्त मे अवश्य नवीन आय, की बन्ध 
ही जाता है | उन आठ समया को अपकर्ष काल कदते हैं । 


अपकर्ष काल का नियम ईंस तरहें है--मुज्यमान आऔछ का 
जब दो तिहाई (5) समय समाप्त हूं। जाता है तब आयु कर्म के बंध 
का पहला अपकषे काल आता है | यदि उस सम स्रायकर्म बन्ध 
गया तब तो ठीक, यदि उस समय न बनता वो शेष तिद्दाई 
आय में से दो तिहाई समय बीत जाने पर दूसरा अपकप काल 
आता है, उस समय आयु फैंस बन्ध दो जाता है, यदि उस समय 
भी वन्‍्ध न हुआ तो शेष आय के समय मे से दो तिहाई (5) समय 
बीत जाने पर तीसरा अपक्ष काले आता है, उस समय भी बन्ध 
न हुआ तो फिर शेष आयु मे से दो तिद्दाई समय बीत जाने पर 
चौथा अपकर्ष फाल आता है । इस तरद शेष आयु के समय से 
दे। दो तिहाई समय बीत जाने पर आठ वार आडक् बन्धने 


हे ऋअपकष काल घ्य्ाते 


किसी सनुष्य की ओआंड श्य७ वेपष को हैं। ता श्ष्रश्८ 
च्छे आयुवन्ध का पहला अपकप काल आवशगा | 


( ७४ ) 


दूसरा अपकर्पकाल शप आयु ( ७२६ बप ) के दो तिहाई समय 
वीत जाने पर (४८६ वे वर्ष) आवेगा | इसी तरह शेष आयु में से 
दा दा तिद्ाई समय वीतने पर क्रम से तीसरा, चोथा, पाँचियाँ 
डदठा, समातवा तथा आठवा अपक्रपकाल आबगा | 


जब आठटवे अपकर्ष काल में भी आयुवन्ध न दवा सका ता 


आयु के अन्तिम समय अन्य भव की आयु का बन्ध अवश्य 


हा जावबगा | 


जा 
# 


कर्क 


द्ेंच और नारकियों की आयु वन्धन का पहला अपकर्षकाल , 


आय के 5 मास शप रह जाने पर आता हेँ। दूसरा, तीसरा, 


चौथा, पांचवां, छठा, सातवां ओर आठवां अपकर्षकाल उसी 


६ माल में मे दो दो तिहाई समय बीत जाने पर क्रसशः आता 
जाता हे । 


आयु वन्ध न होने का काररा 


क्रम का वन्‍्ध लेश्या ( कपाय--सहित योग--प्रश्ुत्ति वानी-- 
मन बचन शरीर का व्यवद्वार ) से हुआ करता दे। लेश्या 
(भावलश्या) कृष्ण, नील, कापोत, पीत, पद्म ओर शुक्ल नामक 
६ भद वाली है । क्ृप्ण लश्या के परिणाम सबसे निक्षष्ट ( नीच ) 
होते हैं। उसमे उत्तरात्तर अच्छे परिणास क्रम से नील, कापोत 
आदि लेश्याओं के हाते है । 


लश्याआओ में भी प्रत्येक के उत्तम, मध्यम, हि 
रुप तीन तीन श्रगणियां होती है, इस चरह लेश्याओं के शा 


हालात है, | उत्त १८ प्रकार के लेश्या-स्थानों में लक 
जिनमे किसी भी आयु के बंधघने योग्य परिणुः 


( ७४ ) 


पपरच्च प्रेणी के भी परिणाम दोते है. कि देवायु से भी ऊंची 
शगी की आय बंध सकती है, ऐेसी निहष्ट श्रेणी के भो परिणामों 
३ स्थान इन लेश्याओ में होते हैं. क्रि नरक भी नीचे की 
दखदायक आय बंध सकती दे किन्तु बेस उच्च कोटि ओर 
श्रेणी के स्थान न होने के कारुण अपकर्ष काले से यदि चैसे 
श्या भाव होंगे तो आयु का बन्च नहीं होगा। 
मध्य मे भी केश्याओ के कुछ स्थान आयुबन्ध के योग्य नहीं 
होते, अतः अपकर्ष कालो मे उन लेश्याओं के दोने पर आाउ के 
के बन्च नहीं होने पाता । इस कारण जब आडु-अन्व के योग्य 
परिणाम होते है तब ही आयु कर्स बधता दै । 
अकाल-सृत्यु मा 
जिस जीव ने जिस योनि की जिंतनी आयु बान्धी दो, उतने 
समय तक जीव को उस भव से रहना पड़ता है। परन्तु मनुष्य 
तथा पशु योलि में इस नियम का संग भी दोजाता 
कभी कभी ऐसे प्राणघातवक( जलने डबने, गिरने, शस्त्रधात, 
विषभक्षुण, रक्तक्षय, असह्य पीड़ा, प्लेग आदि रोग ) अचखर 
या कारण आ जाते हैं. कि मलुष्यो था पश्ुक्रा की अस्वाभाविक- 
रुप से मृत्यु हो जाती हे । जैसे नोका डर जाने, कूए से 
गिर जाने, मकान में दब जाने, युक्ट में तत्षत्ार बन्दुक आदि 
का घात हो जाने इत्यादि कारणा से स्वस्थ बलवान व्यक्ति 
ला मर जाते है। ऐसे अवसरों पर आई हे क्रमशः 
श स्थिति पर्ण नहीं कर पाता, तत्कीलें उसकी स्थिति समाप्त 
8 है। इस कारण वह काल्न-मत्यु न हो कर अकालमूत्यु 


( ७६ ) 


जिस तरद्द तीन दीपक जल रहे हैं, एक में तल चहुत मरा 
हआ है बत्ती मी है, दूसरे मे आधा तल जल चुका है बत्ती भी' 
आधी रह गई है, तीसर दीपक में तेल ओर बत्ती समाप्त हो चुकी 
हैं। उस समय ऐसी प्रबल आँधी आई कि तीनों दीपक गिरकर 
बुक गये । यदि वह आबी नहीं आती तो दो दीपक कुछ समय, 
तक और जलत॑ रहते | ः 

तेल चाले उन दीपको के समान ही मनुष्य (त्ीथंकर, भागमू: | 
मिजक्रे सिवाय) तथा पशु प्राणघातक कारण उपस्थित हो जाने 
पर आयु समाप्र होने से पहले ही मर जाते हैं। ' 

नाथुगम गोडसे यदि गोली न मारता ता महात्मा 
मोहनदास करमचन्द याँधी जी ३०जनवरी सन १६४८ का न मरत 
क्योंकि उस समय उनका स्वास्थ्य ठीक था, मरण के योग्य उनका 
शरीर नहीं था | यदि वायुयान (हवाई जहाज) जल कर प्र*वी 
पर न गिरता तो श्री सभाषचन्द्र बोस की मृत्य न होती क्योंकि 
उस समय उनका शारीरिक स्वास्थ्य अच्छा वलबान थां। 
हिशेशिमा ओर नागासाकी में अमेरिका के अणुबम न गिरते 
ता वहाँ के नरनारी तत्काल एक साथ न मर जाते । 


दि भकस्प से बिहार प्रान्त का मगरनगर ओर बिलो- 


चिस्तान का कक टा नगर ध्वस्त न होता तो बहाँ के हजारो नरनारी 
बच्चे .पशु तत्काल न मर जाते । 


इससे प्रमाणित हाता है कि आयु समाप्त होने से भी पहल 


अकाल-मत्यु ही। सकती हैं । छ 


जिसका आयुकर्स निकाचित, या २० रूप ८ 
बह मयानक प्राशधातक अवसरी पर भी 


( ७७ ) 


गत है । जिसकी आयु निधक्ति निकाचित रूप में न हा 
है मनुष्य या पशु अक्ालरुस्यु का प्रास बन सकता है । 


श्र काल-मृत्यु का निर्णय 

जिस तरह अनेक स्वस्थ बलवान मनुष्य बैठे बैठे या कोई 

ह करते हुए भी बिना किसी घातक कारण ( ्र8#४07 

0, ) से स्वयं मर जाते हैं इसी तरह यह भी संभव 

_शेसकता है कि गाँधी जी, सुभाषचन्द्र बोस तथा दिरोशिमा 

गंग[सीका(जापान देश के नगर) मुगेर, क्वेटा ञआदि के मरने 

पाले लाखो नर नारियो की आयु उसी समय समाप्त दी गई हो 

ञ गीर पिस्तोल की गोलो, हवाई दुर्घटना, अखुबम, भूकम्प (क्रमसे) 
की बहाना बन गया हो। 

९ 'रेन्तु इस सूच्तम अतीन्द्रिय विषय का निणुय (328: 
सर्वेज्ष ही कर सकता है। हस सरीखे आधुनिक अल्पक्ञ व्य 
रेस वास्तविक बात को यथार्थ नहीं जान सकते | इस कारण 
एस तो अपने अनमान से उसे अकाल -मुत्यु दी कहेगे। 


कर्म का उदय 
|. श्रपने सोह, मसता, राग-हे ५, क्रीघ, लोभ, का म, कपट आदि 
के भावों से जीव जब कर्मवन्ध कर लेता है । तब कर्म कुछ समय 
ैजात्मा के साथ सम्बद्ध रहकर उदय आने योग्य बनता रहता 
ह है कर्म की जितनी स्थिति (आत्मा के साथ रह कर फल्त 
सीमा) होती है उसी के अनुसार कुछ समय उदय 


( >८य ) 
आन याग्य परिस्थिति वनने मे लगता है जिस कि आवबाधा काल! 
कहते हैं | इसके विषय से पीछे लिखा जा चुका है । संक्षेप से यहां 
इतना ही सममले कि एक कोड़ाकोड़ी सागर की स्थिति वाला 
कम एक सो १०० वर्ष पीछे उदय (फल देने) होने योग्य वन 
पाता हैं यानी--डउस कम का फल सो वप पीछे मिलना प्रारम्म 
होगा ओर वह १०० वप कमर एक कोड़ा-कोड़ी सागर तक अपनी 


- अक्नाति, अनुभाग के अनुसार अच्छा या बुरा, तीत्र मन्‍न्द या मध्यम 
अपना फल्न देता रहगा । 


उस १०० वर्ष के प्रारस्मिक समय से बह कर्म एक कोड़ी-कांड़ी 
सागर तक उदय आते रहने योग्य बनता रहता हैँ । तदनन्तर उस 
योग्यता के अनुसार प्रति समय वह कर्म उदय से आना आरस्म 
होता हूँ । एक समय सें जितना कर्म उदय में आता है, उसे निपेक 
कहत हू । एक एक निपेक (कर्म का अंश) एक समय में अपनी 
याग्यता के अनुसार फत्न देकर आत्मा से अलग द्वोता रहता दे । 

जिस तरह चोरी, हत्या आदि अपराध करने में पकड़ा हुआ 
मनुष्य तत्काल द्‌रड (सजा) नहीं भगतने लगता। पदले: कुछ 
समय तक न्यायालय (कोट) में उसके अपराध पर न्यायाधीश 
विचार करता हू फिर उसके अपराध के अनुसार दर्ढ देने का 
निणुय करता हैँ । तब जेल मे उस दरुड मिलना प्रारम्भ दोता है| 

इसी तरह कम की कोट में स्वयं जीव का उसकी करनी का 
दण्ड देने के लिये कुछ समय तक विधि बनती है, तदननन्‍्तर उस 
विधि के अनुसार जीव को उस कर्म का फल ५ प्रारम्भ 
दाता है । 


इसी कारण अपनी अपनी स्थिति के अनुसार आ 
बिताकर काई कर्म ७०० चर्च पीछे, कोई १०० 


+ 
4 
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(ए ष्प्रो का दिने रे 
म वर्ष बाद और कोई मद्दीनों, दिनो, घस्टा बाद झपना फल 
ऐसा प्रारम्भ करता हे हा 


पापी सुखी क्यों दिखाई देतें हैं ! 


ल्‍+ बहुत से सनुष्य जन्म भर पाप करते हुए भी सुखी रहते हैं । 
और छुछ मनुष्य धर्म करते हुए, सदाचार से रहते हुए भी जन्‍म 
भर दुखी रहते हैं, इसका कारण यददी हे कि उन दोनो के हारा बाँचे 
हुए वर्तमान कर्मी की स्थिति इतनी अधिक पड़ी है कि उस कैम 
की आवाधा उस जन्म में समाप्त न ह्दो पावेगी, अवः उत्की उनके 
इन बुरे अच्छे कर्मों का फल दूसरे भव में मिलेगा । 


कुछ मनुष्यों को अपने कर्मो का अच्छा या बुरा फल उसी 
जन्म से या कुछ समय पीछे दी मिलने लगता है उसका भी यद्दी 
कारण है कि उनके कर्म की स्थिति थोड़ी होती है, इसलिए वह 
थोड़े आबवाधाकाल के बाद्‌ उदय में आ जाता है । 


, इसी तरह बहुत से मलुष्य ओ सज्जन दोते हैं, किसी दूसरे 
जीव को रंचमात्र भी द्ानि नहीं पहुँचाते फिर भी वे जन्म भर दुखी 
रहते हैं और बहुत से मर्दष्यों ने जन्म भर स्वार्थ-साधन के 
सिबाय कोई भी दान, परोपकार आदि शुभ कार्य नहीं किया किन्तु 
फिर भी वे सब तरद से खुखी रहे । उसहा अभिप्राय भी यह हे 
कि पूर्व जन्म में बांधा हुआ अशुभ कर्स उन सज्यत पुरुषा को 
दुख दे रहा है, उनकी सज्जनता का फत्त उन्हें आगामी समय मे 

“ध्य दूसरे भव से मिलेगा। तथा स्वार्थी, परोपकार- “हु, कंजूस 
नरू पूरे जन्म  संखित पुस्य कर्म का फल यहां भोग रहे है । 
छे,ख्र्मय मे उन्हें अपनी कजसी का फल भोगना पड़ेगा । 


६. फेक) 


जन्म लेते ही कोई व्यक्ति स्वस्थ सुखी रहते हैं, काई 
जन्म से ही रागी दखीं रहते हैं, यह नाटक इस जन्म का 
नहीं, प्रजे भव की शुभ अशुभ करनी का ही दृश्य (नाटक) 


तप श्र त 
ब्म्न्ब्ज्यू 
“५७ | 


जड़ कर्म फल कंसे देते हैं ? 

न्यायाधीश ( जज ) तो बुद्धिमान चेतन ग्राणी हँ इस कारण 
प्भियोक्ता ( मुद्ई ) ओर अभियुक्त ( मुहालय ) के तथा साक्षियों 
( गवादो ) के वयान सुनकर किसी का अपराधी ( कुसूरवार ) 
ठहराकर उचित जर्माना या जेल आदि का दण्ड देता है, जिसका 
निरफराध सममता है उस छोड़ देता है । किन्द्र कम पौद्गलिक 
जड पदाथ है, उन्‍्ह जीव को सुख दग्व देने का रवयं॑ कुछ ज्ञान 
नहीं हैं, तव वे जीव को मुख दख रूप दण्ड केले देते हैं ? 


यह एक शका हूँ जोकि कम सिद्धान्त के विषय से हुआ 
करती है। इसका समाधान यह हैं कि बुद्धिमान वर्याक्त द्वारा अधूरी 
जानकारी से या अज्नानता अथवा पक्षपात-वश गलतियां हो जाया 
करती हैं जिसस कि अनेक अपराधी चोर, डाकू, बदमाश साफ 
छूट भी जाया करते है आर अनेक निरपराध व्यक्ति दण्ड पा जाते 
हैं। किन्तु ज्ञानशुन्य जड़ पदार्था से ऐसी गलतियां रंचमात्र भी 
आर कभी भी नहीं होतीं। 

एक बेंज्ञानिक तो अपने रासायनिक (कंमीकल) मिश्रण से 
गलती करके किसी रसायन को गलत बना सकता है, परन्तु जड़ 
रसायन पदार्था से एसी गलती कदापि नहीं हाती, वे तो अपने 
स्वभाव ओर शक्ति के अनुरूप ही ठीक मात्रा से 78 करते हैं । 
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“बोग से बना करतो है, और मनुष्य भी उसी प्रकार के भोांतक 
दोर्थों का मिल्लाप करके यहां झत्रिम बर्फ, बिजली बनाता दै। 
आप दोनों में अंतर देख लीजिये । सनुष्य तो अपनी क्रिया 
/ भूत करके उनका उत्पादन गलत भी कर सकता है परन्तु 
काश में बादलों के पारस्परिक टकराने से उत्पन्न होने बाली 
बिजली में अथवा आकाश से गिरने वाली बफे में ऐसी कोई 
. णती नहीं हो सकदी, वहां तो उसे जैसा जल वायु का संयोग 
रे गा ठीक, उसी सात्रा में चैसी ही बफी बनकर प्रूथ्वी पर 
गिरेगी। हे 
इसी तरह नदी समुद्रों से पानी का भाप बनकर आकाश में 
उना, बहां बादलों का बनना, फिर मानसून ( वर्षाती वायु 2 
उलने पर उनका जल, ओला, बिजली आदि के रूप में बनकर 
ईथ्वी पर गिरना, प्रृथ्वी के गर्भ में रासायनिक (कैमीकल) मिश्रण 
के सिद्धान्त से फही लोद्ा, कहीं सोना, चांदी, तांँबा, अश्रख 
आदि बनना, कहीं कोयला, गन्धक आंदि बनना, समुद्र के गर्भ 
मे अनेक प्रकार के पदार्थों का उत्पादन विविध पदार्थों के परस्पर 
मिश्रण होने पर स्वय ठीक मात्रा में दो रहा है । 
इस तरह जड़ पदार्थ अपनी शक्ति के अनुरूप सदा ठीक कार्य 
किग्रा करते हैं। उसी अपनी स्वाभाविक शक्ति के अनुरूप वे जीव 
पर भी अपना प्रभाव डालते हैं | भग, अफीम, शराब आदि जड़ 
पदार्थ जीव को नशा लाते हैं, दूध, घी आदि पदार्थ पाचन शक्ति 
के अनुसार शरीर का पेषण करते हैं, विष आदि शरीर का शोषण 
पक है, दिसाग को खराब कर देते है। मनुष्य अपने खाने पीने 
५ मूल से गड़बड़ कर सकता द्दै्‌ परन्तु खाये जाने वाले जड़ 
पनी शक्ति के अनुरूप काय करने में रंचमात्र भी गड़बड़ 


(८, 


| 


) 


जड़ पदाथों की नियत शक्तियां के अनुर्सार पोषण, शापरण 
मारण आदि के लिये असंख्य प्रकार की आषधियाँ तैयार 


होती हैं । 


इसी प्रकार कार्माण वर्गणाएं मी जितनी मात्रा से जेंस योग 
ओर कपायों की परिस्थिति मे आकर्षण करके कर्स रूप से सम्बद्ध 
की जाती है उसी के अनुरूप थे जीव को प्रभावित करके सुख दुख 
देने का साधन बना करती हैं । आत्मा को अपनी शक्ति और 
स्वभाव (प्रकृति अनभाग) के अनुसार प्रभावित करके ( असर 
डाल कर ) आत्मा की बुद्धि तथा क्रिया को ऐसी परिस्थितियों में 
प्रेरित कर देती हैं (डाल देत्ती है) जिससे आत्मा अपने लिये सुख 
दुखदायक कार्य स्वयं कर बेठता है । 


जीव अन्य योनि में किस तरह जाता है 


जिस तरह नदी पार करने के लिये नाव का सहारा लिया 
जाता है, नाव में बेठ कर नदी पार की जाती है, किन्तु नाव में 
बैठ जाने मात्र से नदी के दूसरे पार नहीं पहुँचा जा सकता, नाव 
को जब पतवार द्वारा अपने हाथो से मल्लाह खेता है तब नाव उसे 
दूसरे किनारे पर पहुँचाती है । 


इसी प्रकार एक शरीर छोड़ देने (मरने) के पश्चात्‌ इस जीव 
को बांधे हुए आयु स्थान पर गति कम ले जाता है। गतिक्म 
स्वयं नहीं चलता, जाता उस स्थान को यद्द जीव है किन्तु उसी . 
नियत स्थान की ओर जाने की ग्रेरणा गतिकर्म करता है | नाव को. 
चलाने का काम जेंसे मल्लाह करता है उसी तरह जीव 22% धन्य ये 
में ल. जाने का कास गतिकस करता है, नाव का काम 
योनि में जाने वाला जीव करता है। गतिकस श्रेरक 





( छरे ) 


वाला-उधर ले जाने वाला) वनता है, जाने वाला जीव होता है। 

जद्दों जन्म लेना होता है बह स्थान (गर्भाशय) उस जीव के 
लिये आकर्षण (खिचने-कशिश होने) होने का केन्द्र होता है, वह 
जीव आकष्य (उस ओर खिंचने वाला) होता है। 


इन सब साधनों द्वारा पर-वश हं।कर जीव अन्य जन्‍्म-स्थान 
मत २३ 
में प्रवेश किया करता है। 


गति कर्म का बन्ध 


गतिकर्स नासकस फे अन्तगगत प्रकृति है, अतः अन्य कर्मों के 
अनु सार गतिकम का भी बन्ध प्रतिसमय हुआ करता है। जब 
शुभ परिणाम होते हैं. तब मनुष्य गति का बन्ध हो जाता है, शुभ- 
तर परिणामों के समय देवगति का बन्ध हो जाता है, अशुभ 
परिणामों के समय तियंच गति का बन्ध और अशुभतर परिणामों 
के होने पर नरक गति का बन्व हो जाता है । 


नई गति का बन्ध द्वो जाने पर पहले की बान्ची हुईं गति नई 
गति के रूप मे पलट जाती है। इस तरह गतिकर्म का परिवतेन 
प्रतिससय होता रहता है। परन्तु जब आयु कर्म का बन्ध हो जाता 
है तब आयु कमे के ७ लुसार द्वी ( उसी तरह की ) मनुष्य, देव 
आदि गति कर्म का बन्ध स्थायी बन जाता है, फिर उसमें परि- 
वर्तेन नहीं होता । 


करने में स्वतन्त्र, भोगने में परतन्त्र 
कर्मस्येवाधिकारस्त, मा फलेषु कदाचन । 
शानी-तू कर्म करने में स्व॒तन्त्र है, फल भोगन मे स्वतस्त्र 
2 
-५ 
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बीज बोने के समय किसान और सालो स्वतन्त्र है, क्सिन 
चाहें तो चने का बीज वो सकता है और उसकी इच्छा हो तो वह 
गेहूँ वो सकता है। इसी तरह साली चाहे तो आस का बीज वा 
सकता है ओर यदि वह चाहे तो कांटेदार कीकर (बवृत्र) का बीज 
वो सकता है, तब तक उसको पूण स्वतन्त्रता होती है, परन्तु 
बींज बो देने के पश्चात्‌ वह स्वतन्त्र नहीं रहता, वह फिर अपने' 
बोए हुए बीज के अधीन हो जाता है । 

गहूं का बींज वो देने के बाद किसान यदि चने को फसल 
काटता चाद्दे या माली कीकर का बीज बोकर आम के फल्न तोड़ना 
चाह तो उस समय उसकी इच्छानुसार काम नहीं हो सकता, 
क्रिसान को तो गेहूं की फसल प्राप्त होगी और माली को बचूल॑ के ही 
कांटे और उसकी फल्ियां मिलेंगी जिनको ०्शु ही खा सकते है । 


भोजन करने के समय तो मनुष्य स्वतत्र रहता है कि वह 
जिस किसी पदार्थ को भी खाकर अपनी भमख्र मिटा सकता है 
चह चाहे तो सात्विक पोष्टिक पदार्थ खाकर अपने शरीर का पोषण 
फर सकता है ओर यदि वह अपनी लोलपता--जीभ की लोलपता 
चुमाने के लिये शरीर को हानि-कारक, चटपटे या मिटष्टान्न खाना 
चाहे तो उन्हे भी खा सकता हैं।उस समय यदि वह चाहे तो 
विप या विप--जेस हानिकारक पढ़ार्थ भी खा सकता है ओर 
यदि वह चाहे तो उपलब्ध अ्रमृत या अमृत-ससान स्वास्थ्यकारक 
चीजों को खाकर भी तृप्ति कर सकता है । 

परन्तु भोजन का गले के नीचे उतार लेने के पश्चात्‌ वह 
परतंत्र चन जाता हैं, उसके बाद उम्की बदली हुई इच्छा का 

: प्रभाव, किये हुए भोजन के ऊपर कुछ नहीं पड़ जि । 

विष खाकर वह यदि न मरना चाहे तो ऐसा हो नहीं 
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खाया हुआ संखिया तो उसे म्॒त्यु के घाट अवश्य पहुंचा देगा। 

इसी प्रकार संसारी जीव (संज्ञी पंचे न्द्रय) कर्म बांधते समय 
प्रायः खतंत्र रहते है । वे चाहें तो दुखदायिनी परिस्थिति में भी 
शान्ति, सन्‍्तोष, थैये धारण करके शुभ कर्मों का बन्ध कर सकते 
है। क्षमा, सत्य, शोच, त्रह्मचय, भगवान को उपासना, स्वाध्याय, 
परोपकार, अर्ट्सा, दया भाव आदि सुखदायक परिणार्मो से सुख- 
दायक कर्मो का उपाजेन कर सकते हैं और चाहे तो क्रोध, अभि- 
मान, छल्न, असत्य, व्यभिचार, बलात्कार, चोरी, डकैती, हत्या 
आदि दुष्ट काम करके दुखदायक्र अशुभ कर्मों का बन्ध कर 
सकते है | 

परन्तु जब वह कर्मों का बन्ध कर लेंगे तब बद परतंत्र हो 
जावेंगे फिर तो उन्हें अपने उपार्जन किये हुए कर्मो का फल अवश्य 
भोगना पड़ेगा) उस समय पापकर्मों का सुखदायी शुभ फल्न 
चाहने पर भो उनको नहीं मिल सकता । 

तीन चेतनाएँ 


चैतन्य गुणमय द्वोने के कारण आत्मा (जीव) को चेतन कद्दा 
जाता है। ज्ञान,दशेन, चैतन्य गुण के भेद हैं। ज्ञान दर्शन गुण की 
क्रिया को चेतना? कहते हैं. । 
ससारी जीवों मे ज्ञान दर्शन के विकास क्रम के अनुसार 
चेतना के तीन भेद किये गये दें १. कर्म फल चेतना, २ कर्म 
चेतना, ओर ३ ज्ञान चेतना । 
एकेन्द्रिय से असैनी पंचेन्द्रिय तक तियेच जीव मन (शिक्षा, 
हि है आलाप ग्रहण करने की योग्यता का साथन) न होने के 
5 ध्यास्मीय द्वित अदित का विचार नहीं कर सकते। इनको 


(उकि-] 


जैसा पर्व संचित कर्मो का फल मिलता है उस ही भोगते रहते हैं, 
उस कर्म-फल भोगने के समय जेसे भी उनके कलुपित या शान्त 
परिणाम होते हैं उसी के अनुरूप उसके आगामी कमबन्ध दोता 
रहता हैं। इस कारण उनके चेतना (झ्वान दशन के परिणमन) 
का कमंफल्न चेतता! कहद्दा जाता हू । 


हित अत का विवेक ज्ञान रखने वाले संज्ञी पंचेन्द्रिय पशु, 
मनुष्य आदि ग्रासी कर्मा का शुभ या अशभ फल प्राप्त द्ोते समय 
अपनी उन्नति के लिये कुछ प्रयत्त (कर्म) कर सकते हैं ओर 


यथासंभव करते ही हैं, अतः उनकी चेतना “कर्म चेतना” कहद्दी 
गई हैं । 


जिन विवेकशीज्ञ जीवो को दर्शन मोहनीय कर्म का उपशस, 
च्य या क्योपशम द्वो जाने से आत्म-अनुभति ( अनुभव ) होने 
लगता है, अन्य पदार्था से आत्मा को पथक मानने की श्रद्धा 
प्रकट दा जाती है, अतः उनकी ज्ञान-ज्याति उनके शअन्तरंग को 
जगमगाने लगती हैँ, इसी कारण उनका सांसारिक माह शिथित्र 
हां जाता हैँ. आत्म-रुचि जाम्रत है| जाती है, राम-द्वे प एवं शन्रु- 
मित्र की भावना सद पड़ जाती है, उन जीवों के ज्ञान चेतना! 
कहीं जाती है। यानी-वास्तव में आत्म-हित्त करने वाला ज्ञान उन 
का ही हाता हैं । 

ज्ञान चतना वाल जीवोा का कमंबन्ध (स्थिति अनुभाग) थोड़ा 
घात्ता ह। अशुभतर अशुभतम कस उनके नहीं बनते, आयः शभ , 
कर्मा का ही वन्‍्व होता है, इसके सिवाय पूर्वसंचित कर्म हि 


अधिक भात्रा में उनके आत्मा से नष्ट हाते जाने है। यानी 
८ 
समय उनका कर्मभार इलका द्वाता जाता है । 


( ८७ ) 


कर्म चेतना वाले जीव यदि शुभ काम करते है तो उन्हें 
अस्थायी सांसारिक सुख देने वाले शुभ कर्मों का बन्ध होता है 
यदि उनकी दुष्ट प्रवृत्ति होती है तो वे नारकीय दुख भोगने 
योग्य अशुभ कर्म सी उपाजेन कर लेते है। 
ग कमंफल चेतनावाले जीव हित अद्दित के ज्ञान से शुन्य होते 
है अतः उन्तके कमंबन्ध उनकी परिस्थिति से अनुसार प्रायः अशुभ 
ही हुआ करता हैं। कदाचित शान्त परिणाम हो जाबे तो ऊपर 
की श्रेणी से पहुँचने-योग्य कर्मो का बन्ध भी उनके ह। जाता है। 


कर्म-फल ईइवर नहीं देता । 


अनेक दर्शनों (वैष्णव, शैंव, आये समाज, ईसाई, यहूदो, 
इस्लाम आदि) की मान्यता हे कि “ईश्वर (जिसको विभिन्न 
भाषाओं में रुदा, गोड ((900) आदि भी कहते हैं) इस समस्त 
जगतू का नियन्ता (नियन्त्रण-कन्ट्रोल करने वाला) है, बद सबेज्ञ 
(त्रिकाल त्रिलोक का जानकार), परम दयालु, स्वे-शक्ति-सम्पन्न, 
न्‍्यायी, निरठजन, निविकार, पूरे, कृतकृत्य है, वही संसार को भी 
बनाता है और कसी उसे समूल नष्ट भ्रष्ट भी कर देता है। बढ़ी 
सर्वोच्च न्यायाधीश के समानः समस्त जीबो को उनके कर्मों का सुख 
दुख, देता, विविध यानियों में भेजना आदि दरुड देता है, उसकी 
इच्छा के बिना पेड़ का पत्ता तक नहीं हिलता ॥? 

उनकी मान्यता यदि तके-संगत होती तो दस भी उसे सह 
स्वीकार कर लेते, किन्तु युक्तियाँ उनकी सान्यता को अंश-मात्र भी 
नहीं ठदरने देतीं। विचारिये--- 


२--यह जड़ चेतन पदार्थ-मय विशाल जगत स्वयं-सिद्ध 
"3 झनन्त हैं, यह वात वैज्ञानिक युक्तियों से प्रमाणित होती है, 


इस विपय पर हम प्रारम्भ में संक्षेप से प्रकाश डाल आये हैं | 
तदनुसार ईश्वर जगत का निर्माता ( बनाने वाला ) तथा प्रलय- 
कर्ता प्रमाणित नहीं होता | 


२--जब इंश्वर क्ृतकत्य पण है, निरठःजन निर्विकार है तो उस 
से जगत बनाने तथा विगराड़ने, कमंफल देने के लिये किसी को 
नरक भंजने, किसी को स्व पहुँचाने, किसी को चोरी करवाने 
किसी को लुटवाने, किसी को बलात्कार (सती स्त्रियो का बल-पर्वक 
सतीत्व नष्ट) कराने, किसी को निदयता स कत्ल करवाने, फिसी 
का अग्नि में जलाने, किसी को जलन में डवा देने आदि कार्य 
करने की रागद्र ष आदि विकार-मसय इच्छाएं नहीं हो सकतीं। 
3ेच्छाएं' (स्वाहिशे) सदा अपुर्णं, विकृत स्वभाव वाले जीवों में 
हुआ करती हैं | 


३--ईश्वर कमफल देने स्वयं तो (अशरीर होने से) आता 
नहीं, बद ता पुलिस या जेलर के समान चोर, डाकू, लटेरे 
शिकारी, हत्यारे, कसाई, गुण्डे, बदमाश, व्यभिचारी, अ्रत्याचारी 
अनाचारी, दुष्ट, लम्पट आदि व्यक्तियों के द्वारा किसी की चोरी 
करा देने, क्सी को लुटवा देने, किसी का कत्ल करा देने, किसी 
का अपमानित करा देने, किसी महिला पर बलात्कार करा देने 
आदि रुप दरणड दिलाया करता है। एसी दशा में वे चोरी, डाकू, 
हत्यारे, कसाई, व्यभिचारी आदि व्यक्ति निर्दोष प्रमाणित होंगे 
क्योकि थे ता चोरी, लट, हत्या, व्यभिचार आदि जीवो को उन 
के फर्मा का फल देन के लिये इश्वर की प्रेरणा 774 इशार/ 
मिलने पर ही करते है। जेंसे जज के आदेश- अनुसार के 
फो सजा देने बाला जेला-धिकारी अपराधी नहीं माना८& 
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४-.. इैश्वर जब सर्चेक्ष है तब चद्‌ पाप करने वाले जीवों 
के पाप-कार्योंकों करने से पहले दी जान,लेता है, तो बह प्राप 
करने से पहले ही उन्हें कयें नहीं रोक देता ९ क्योंकि बच सवे- 
शक्तिसान-है, अतः तस्काल पापियों को पाप करने से बह रोक 
सकता है। यह कहां का शैश्वरीय न्याय दे “कि चद जगल्पिता 
होकर जानता बूकता हुआ भी पहले तो जीवो को पाप कर लेने 
देता है फिए उनको सारकीय पीड़ाएं दिलाता है ९ दयालु न्याया- 
धीश का यह कार्ये नहीं हे । 


४--जब इश्वर की इच्छा के बिना पेड़ का पत्ता भी नहीं 
हिलता तब ससार का कोई भी जीव स्वतंत्रता से कोई कार्य नहीं 
कर सकता । तो “जीव कर्म करने में स्वतंत्र है, किन्तु फल 
भोगने में वह परतंत्र है ४” यह सिद्धांत नहीं बनता ५ सभी 
काम ईश्वर की इच्छा-अजुसार दोते हैं. ऐसा मानना पड़ेगा । 
उस दशा में संसार का कोई भी जीव पापी, दुराचारी, अत्याचारी 
अपराधी नहीं कहा जासकता । 
६--कर्सो का फल देने वाला यदि ईश्वर होता तो सुख दुख 
रूप दंड देते समय वह संसारी जीवों को अवश्य बतलाता कि 
तुमको यद दण्ड अमुक अपराध के लिये दिया जा रहा हे। 
जैसे-न्यायाधीश -(जज) दण्ड - देते -समय पअपराधियों को 
बतलाता है। कर्मो का फल मिलते समय किसी भी जीब को 
अपने-पहले किये हुए अपराध के -विषय में -कुछ ज्ञात -नहीं 
हो पाता, इससे सिद्ध दोता है कि कम का फल अन्य कोई चेतन 
्येशक्ति नहीं देती । 


हो __थदि जीवों को कर्मों का फल ' देने वाला सबे-शक्ति- 
>ल, इश्वर दोता तो संसार में कहीं भी कोई पाप, 


( ६० ) 


शत्यीचार न दोता, अपनी शक्ति से वह सब बुरे कार्मो को 
छा हु? * 
सेक कर सब जगह शांति स्थापित कर देता । कीं सती अब- 
लाओ “का वलात्कार से सतीत्व नष्ट हो रहा है, कहीं निरप्राध 
; ट | पक प.2 ञह 3 # ७ 
सनुष्य पशु पक्षी निर्दयता से मारे जा रहे है, कहीं चोरी डकेतीं 
लूट खसोट दो रही है, कहीं अन्याय से दीन जनवा पिसी 
जारही है । ये सब बातें दयालु, न्यायकारी, स्वशक्तिमान पर- 
मात्मा की देख रेख और प्रवस्ध तथा शासन में केसे होरही हैं ! 


उपयुक्त तक से सिद्ध हीता है कि कर्मों का फल ईश्वर नहीं 
ह्त 
देता ! 


कर्म की दश दशाएँ 


योग और कपाय के द्वारा आकर्षित और आत्मा से सम्बद्ध 
क् आ ० कर्मो ०० ४ 
कर्म वर्मणाओं (कर्मी) की १० दशाएँ होती ६ै+-- 


१, बन्ध, +. सत्व, रे. उदय, ४. उदीरणा, -£४- उपशान्त, 


६. उत्कर्पण, ७ अपकपेण, प संक्रमण, ८ निधत्ति आर १०- 
निकाचित । 


कार्माण बर्गणाओं का आत्म प्रदेशों के साथ दूँ पानी के 
समान एकमैक होना वन्य! है। बान्या हुआ-कर्म जब तक आत्मा 
के साथ बना रइता है तथ तक कम की 'सत्व” (सत्ता) दशा कही 
जाती दे । यथासमय आत्मा को अपना फल देने-रूप कर्म का ० 
प्रमट होना उदय? है। जैसे वृत्त से तोड़े हुए कर्चचे 77% को मुस्ड 
में दुवाकर शीघ्र पका लिया जाता दै, इसी प्रकार समय से 
कम की उदय से ले आना 'उदीरणा? है। छुछ समय त्तक्‌ 
उदय या उदीरणा में न आने देना “उपग्ात? दै। बांधे 
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स्थिति और अनुभाग का-बढ़ जाना 'उत्कर्पण? है ० बांधे ,हुए कर्मो 
की स्थिति और अजुभाग का घट जाना “भ्रपकर्षण? है। चांघी हुई 
कर्म प्रकृति का अन्य प्रकृति रूप पल्नट जाना "संक्रमण? है। जिस 
कर्म की उदीरणा और संक्रमणा न हो सके वह “निर्धात्तः है और 
जिस कम की उदीरणा, संक्रमण, उत्कर्षण तथा अपकषण न हो 
सके यानी--जो यथासमय बांधी हुईं स्थिति तथा अनुभाग के 
अनुसार अवश्य फल्न दे, वह्‌ “निकाचित? कर है । ह 

संक्रमण ज्ञानावरण आदि ८ मूल कर्म प्रकरृतियों में नहीं 
होता, न आयु कम की चारों उत्तर प्रकृतियों में होता है तथा दर्शन 
ओर चारित्र मोहनीय में सी परस्पर संक्रमण नहीं होता । शेष 
समस्त कम पक्षियों मे संक्रमण दो सकता है । 


इसका अमिप्राय यह है कि ज्ञानावरण, दशेनाबरण आदि 
6 घी 

भूल कम्त बदलकर एक दूसरे रूप नहीं हो सकते । न बांघी हुई 
एक आयु पतल्नटकर दूसरी किसी आयु रूप हो सकती है। तथा 
द्शन मोहनीय और चारित्र मोहनीय कर्म भी पलट कर एक दूसरे 
रूप नहीं हो सकते। शेष सब कमे प्रकृतियां पलट सकती हैं । 
जैसे 'साता वेद्नीय” कर्म बान्धा हो तो पाप कार्यों द्वारा उसे 'असाता 
चेदनीयः रूप में किया जा सकता है ओर इसी तरह शुभ कार्यो द्वारा 
पहले के बांधे हुए असाता वेद्नीय कर्म को साता बेद्त्तीय के रूप 
में परिणत किया जा सकता ह्दै। 


कर्म का पराक्रम 


शराब पीने वाला मनुष्य अपनी इच्छा से शराब पीतो 
दी लेने के पश्चात्‌ न चाहते हुए भी उसको शराब के 
जज (बेहोश) दोकर अपनी दुर्देशा उठानी पड़ती हे । 


६२ ) 


इसी प्रकार कस-बन्ध करते समय जीव प्राय: स्वतन्त्रता से अच्छे 
बुरे काय “करता है, परन्तु कमे बन जाने के पश्चात्‌ उसको 
अनिच्छा से (न चाहते हुए) भी उसका फत्त मोगना पड़ता दे । 


निकाचित श्रेणी का वान्धा हुआ कर्म इतना हृढ़ दोता दे कि 
उसको मिटाने, पत्षटने अथवा उसका प्रभाव कम व रने की शक्ति 
जीव मे नहों होती, करोड़ों श्रतिकूल उपाय करने पर भी उसकी 
स्थिति ओर अनुभाग मे रंचमात्र अन्तर नहीं आता । वह अपना 
पूण फल देकर ही जीव का पिंड छोड़ता हैँ | जप, तप, संयम 
आदि उसका प्रभाव कम करने या बदलने में असमथ रहते हैं | 


कर्म -गति टारे नाहि टरे! यह वात निकाचित कसं-के लिये सत्य 
प्रमाणित होती हैं। अतः अनेक शुभ अनुष्ठान कर लेने पर भी 
कभी अशुभ कम का फल टल न सके तो समझ लेना चाहिये कि 


निकाचित कम उदय में आ रहा है, अतएवं आत्मा और कर्म के 
युद्ध में उस समय कर्म की विजय (जीत, दो रदी है । 


ऐसे विकट संकट के समय महान थैय की आवश्यकता दे उस 
समय व्याकुल्न होकर अपनी विचारधारा-मन, वचन, शरीर की 
क्रिया--को दुखमथ न बनाकर शान्त स्थिर बनाना चाहिये, घ्म- 
आराधना को शिथिल् न करना चाहिये जिससे आगामी अशुभ 
कम-वन्ध न दोने पावे । 


साधारण धर्मात्मा या भाग्यशाली जीवों की तो बात द्वी क्या 
निकाचित कर्म तो सबसे अधिक महद्दान व्यक्ति तीर्थंकर को है. 


“चक्रवर्ती सम्राठ, नारायण आदि को भी अशुभ फल्न देते+: 
चूकता | 


ध्) 


आत्मा का प्राक्षम 


कप की शक्ति प्रबल अवश्य दे जिससे कि बह अनन्त शक्ति 
के स्वामी आत्मा-को.शक्तिदीन बनाकर संसार-चक्र में चुमा रहा 
है,-दीन द्वीन-दुखी बनाकर संसार की जेल में. आत्मा को चन्दी 
(कैदी) बनाये हुए है । 


परन्तु यह सब-कुछ आत्मा की अपनी भूल का परिणाम दै। 
आत्मा यदि अपनी 'भूल को- थोड़ा भी सुधार लेता है तो कर्मा-के 
घन पटल ऐसे छिन्न भिन्न दो जाते है, जैसे सूय-उद्‌य होने पर 
रात्रि का गहन अन्यकार छिन्न भिन्न हो जाता है । 


जैसे भूल-से बिष खा लेने के पश्चात्‌, बुद्धिमान मलुष्य किसी 
अनुभवी वैद्य की-चिकित्सा करके अपने शरीर का विष वमन 
(कय) या मलत्याग (टट्टी) करके बाहर निकाल देता है,विष 
- का प्रभाव शरीर पर नहीं दोने देता । इसी प्रकार आत्मा अपनी 
भूल से कर्स-बन्ध किया करता दे किन्तु जिस समय उसे आत्म- 
बोध. (अपनी गलती का ज्ञान तथा अपने असली स्वरूप का 
अनुभव) दोता दे तब वह विवेक ज्ञान, बैराग्य, त्याग, संयम, 
तप, आत्म-विन्तन डरा उस पूर्व-बद्ध. कम को प्रभाव-दीन' कर 
डालता है, उसकी स्थिति, अजुभाग को कम कर देता दे, उसको 
रसहीन करके आत्मा से निकाल बाहर (अविपाक निर्जेर) करता 
है, अशुभ, दुखदायक फल देने वाले कर्मो- का-रस (तासीर), 
प्रकृति बदल देता दे ।' । 


शव इस तरह संक्रमण, अपकषण, उत्कर्षण (शुभ कर्मो में स्थिति 
"ध्यूग बढ़ता), तथा नि्जेश छारा कर्मों वी शक्ति को विवेकी 
रख कर डालता है। 


कह) 


श्रेणिक राजा,ने, परम निःस्प्रह, शान्ति, आरमनिमस्न श्री 
; यशोधर मुनि को अपने भयानक क्रोध का लक्ष्य (निशान) बनाकर 
“उनका शरीर चीड़फाड़ डालने के लिये उन पर अपने शिकाती कु 
छोड़े! किन्तु परम शारत मुनि के निकट पहुँच कर वे शान्त हे 
गये, तब श्रेशिक' (बिम्बसार) राजा स्वयं नगी तलवार निकात 
उन्हे मारने के लिये मपटा, किन्तु मार्ग में काला सप आ गया 
! तब उसने अपना क्रोध उस पर निकाल ढाला, उस सर्प को मार 
' कर! वह यशोधर भुनि के गले में डाल आयी | ः 
' इस भयानक क्रोंथ और कुक्वत्यके कारण उसने सातवें नर की 
>2३ सागर श्रमारी आयु का बन्ध किया | परन्तु जब उस्ते और 
* रानी चेलना 'की श्रेरणा से धर्म-रुचि जाम्रत हुई तव बह - भगवान 
* मद्दावीर का परम विनीत धार्मिक शिष्य बन गया। रे समय 
: उसने अपने धर्म-साथन द्वारा उस सातवें नरक की ३३ सागए के 
आयु को घटाकर पहले नरक की कैंवेल ८४ हजार वर्ष की कर 
डाली।: ] शं 
- , डस तरह कर्मा का क्षय (तहस नहस) कर डालने के लिये 
- आत्मा में अचित्त्य पराक्रम दे. 
'. कर्मों से मुक्ति किस अकार 


. - सो पढे ० ' ज्ः 

यदि नया हि ऋण) (कर्जदार) महुष्य ऋण चुकाने की श्रपेक्षां 

मात्रा मे लता 20400 मात्रा से या उतनी (चुकाने की) हे 

कम छुटकार। छ वह कभी ऋश (कज) से नहीं "्थ्रीं सकः<. 

नेजं अधिक मात्रा सका तभी दरों सकता है जब कि अपना 
सारम्भ करे; 3 पा जावे और नया ऋण थोर्ड 


( ६५ ) > 


इसी प्रकार संसारी जीव प्रतिसमय जितना कर्मभार (कस का 
हे गा ऊपर से (कर्म का) फल्न भोग कर उतारवा है (निजरा 
( ) उतना ही (बल्कि उससे कुछ '' अधिक) नया कमेभार 
समय प्रचद्ध) अपने ऊपर चढ़ा लेता है | इसका परिणाम यह 
इओ है कि संसारी जीब अनादि समय से अब तक कम-बन्धन से 
नहीं छूट पाया । 
कं कह (मिथ्यात्व), रवेच्छाचार (अविरत), आत्म- 

४५ मे आलस्य (प्रमाद), विक्रत भाव (कषाय) ओर शारीरिक 
पाचानक, मानसिक प्रवृत्ति (योगों) छारा कार्माण वर्गणाओं का 
आकर्षण (आखच) तथा बन्ध (आत्म-मिश्रण, कर्मेरूप परिणमन) 
जेब के हुआ करता है। -_ : 

“जिस समय सौभाग्य से जीव को आत्म-अनुभव हारा आस्ए- 
भद्धा (सम्यरद्शल) प्रगट होती दे. तब कर्म-आकर्षण ऋर कसे- 
बन्‍्ध का पहला मूल कारण (सिथ्यात्व) रुक जाने के कारण कमे- 
संचय पहले की अपेक्षा थोड़ा दोने लगता है। यानी--कम भार 
हत्षका होने लगता दे । ः 

वही जीव जब अपनी' इन्द्रियों का नियन्त्रण (कन्ट्रोल) करके 
त्रत, संयस, द्वारा और अधिक आत्म-शुद्धि करना प्रारम्भ करत हद ! 
तब कर्म-बेन्धल' का दूसरा कारण (अविरत) हट जाने से कमे- 
सचय ओर भी कम दो जाता दे । 
. जब बद आत्मा सचेत दोकर आत्मचिन्तन (आत्मध्यान) 
"से निमग्न दोता है, तब कर्मवन्‍्ध का तीसरा फारण (प्रमोद) भी 
जहा दूर दो जाता है उस दशा में उसका क्म-संचय और भी 
'»चट जाता हे । । 


( ६६ ) 


जब उसकी आत्म-ध्यान-की दशा आगे आगे (उत्तरोत्तर) 
बढ़ती चली जाती है तब उसके काम, कीध, मान, मत्सर आदि 
दुर्भाव (कपाय) क्रमशः नष्ट द्वो जाते हैं। दुर्भावो (कपायों) के 
नप्ट हो जाने से कर्मबन्ध की जड़ कट जाती हैँ, तब से वन्धने 
वाले कर्मा में स्थिति, अनुभाग कुछ नहीं पढ़ता, पहले समय का 
बांधा हुआ कर्म दूसरे समय में आत्मा से छूट जाता दै। 

जब शरीर तथा वाणी की क्रिया भी सर्वथा बन्द हो जाती है 
तब कर्म का आकषेण ओर वन्धन भी सर्वेथा बन्द दो जाता दे | 

कर्म-संचय के इस रुकने के क्रम को शास्त्रीय भाषा में संचर” 
कहते हैं । 

संवर के साथ साथ क्रमशः पूर्व-संचित कर्म अधिक अधिक 
मात्रा मे-निर्विष, नीरस (निष्प्रभाव) होकर क्षीण दोते रहते हैं । 
इस प्रक्रिया को 'निर्जरा? कहते है। 


इस संबर, निजरा की प्रक्रिया के समय उत्कषेण (शुभ कर्मा 
में स्थिति, अनुभाग बढ़ने), अपकर्षेण (अशुस कर्मा की रिथिति 
अजचुभाग घटना), संक्रमण (अशुभ कर्मा का शुभ कर्म रूप द्वोता) 


हक (ससय से पहले उदय में आना) आदि कार्य भी होते 
, रहते हैं । 


जिस तरह किसी सरोबर (तालाब) में पांच मोरियों से जल 
आता हो, यदि उत्त मे से एक मोरी बन्द कर दी जावे तो पानी का 
आना पहले से कुछ कम हो जावेगा | तद्नन्तर-दूरूरी मोरी बन्द 
हो जाय तो पानी और भी कम आवेगा | इसी तरह (०५१ ; चौक 
मोरी को क्रम से बन्द कर देते पर वालाव से जल्न का आना. 
कम हो जायगा | जब सभी मोरियां बन्द हो जावे और ४ 
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निकास बढ़ता चला जावे तो एक दिन चह-तालाब बिलकुल सूख 
जायगा । ऐसी दी बात आत्मा झे कर्मी! के छूटने की है। संचर 
ओर निजरा द्वारा आस्मा एक दिल कर्मों से पूर्ण मुक्ति प्राप्त कर 
ल्लेतु दे या कर सकता है । 

ग्रनादि कर्म-बन्धन-का अन्त असम्भव नहों 


यद्यपि जीव, पुदूगल आदि जड़ चेतन पदार्थ तथा उनका 
समुदायरूप यह जगत अनादि (जिसका कोई प्रारस्भ समय नहो) 
है और अनन्त समय तक रहेगा; कभी नष्ठ न होगा | इस तरह 
एक नियम-सा बन जाता दे कि जिसका भारस्त् समय ( आदि ) 
नहीं होता उसका अन्त समय भी नहीं होता | 


परन्तु यह बात आत्मा और कर्स-सस्बव के विषय में लागू 
नहीं होती। क्योंकि कर्म एक विजातीय जड़ पदार्थ हैं उसका 
आत्मा' के साथ संयोग” ( विलक्षण ) सस्बन्ध है, कथव्न्चित्त्‌ 
तादात्म्य (समवाय) सम्बन्ध नहीं है । संयोग संबंध अनादिकाल 
का भी हो. किन्तु वह-कभी छूट भी सकता दै । (बेंसे जगत में सभी 
जड़ चेतन पदार्थ अनन्वकाल तक साथ, सास संयोग रूप से 


रहेंगे)। 


जिस त्तरह, यव्- सोने- में;,चान्दी तास्वा यी गाय ध्रादि 
विजातीय पदार्थ का मिलाप अनादि समय से दी क्यों -न रहा दो 
किन्तु उसको न्यारिया-(सोना शोधनेवाला मनुष्य) अलग अलग 
कर देता है-। इसी तस्द्‌ आत्म-शोधक व्यक्ति अपने शुद्ध प्रयोगों से 
जातीय जड़ कर्मों को आत्मा से दूर कर डालता द्दै। 
गन लोन भी अनादिकाल का कम आत्मा के साथ है नहीं। 


बंद होता है वह कुछ समय पीछे अपना फल देकर या 


न्च्छे 


( ६६ ) 


जव उसकी आत्म-ध्यान की दशा आगे आगे (उत्तरोत्तर) 
वढ़ती चली जाती है तव उसके काम, क्रोध, मान, मत्सर आदि 
दुर्भाव (कपाय) क्रमशः नष्ट दो जाते हैं । दुर्भावो ( कषायो) के 
नए्ठ हो जाने से कमंवन्ध की जड़ कट जाती हूँ, तब से वन्धने 
वाले कर्मा में स्थिति, अनुभाग कुछ नहीं पड़ता, पहले समय का 
वांघा हुआ कर्म दूसरे समय में आत्मा से छूट जाता है। 

जब शरीर तथा वाणी की क्रिया भी सर्वथा बन्द हो जाती है 
तब कर्म का आकपेण ओर वन्धन भी सर्वेथा बन्द हो जाता है | 

कर्म-संचय के इस रुकने के क्रम को शास्त्रीय भाषा में 'संबर' 
कहते हैं । 

संवर के साथ साथ क्रमशः पूर्व-संचित कर्म अधिक अधिक 
सात्रा में निबिष, तीरस (निष्प्रभाव) होकर क्षीण होते रहते हैं । 
इस अक्रिया को 'नि्जरा? कहते हैं । 

इस संबर, निजरा की प्रक्रिया के समय उत्कषेण (शुभ कर्मो 
में स्थिति; अनुभाग बढ़ने), अपकर्षण (अशुस कर्मों! की रिथिति 
अजुभाग घटना), संक्रमण (अशुभ कर्मा का शुभ कर्म रूप होना) 


उदीरणा (समय से पहले उदय में आना) आदि कार्य भी होते 
रहते हैं... | । 


जिस तरह किसी सरोवर (तालाब) में पांच मोरियों से जल 
आता हो, यदि उत्त मे से एक मोरी बन्द कर दी जावे तो पानी का 
' आना पहले से कुछ कम हो जावेगा | तदनन्तर-दूरूरी मोरी बन्दु,.2 
हो जाय तो पानी ओर भी कम आवेगा । इसी तरद तीसरी, चौ३५ 
भोरी को क्रम से चन्द्‌ कर देने पर तालाब मे जल का आना _ * 
कम हो जायगा | जब समी मोरियां बन्द हो जावे और 
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निकास वढता चलना जावे तो एक दिन वह तालाब बिलकुल सूख 
गया ऐसी ही बात आत्मा से कर्मो के छूटने की है । संवर 
श्रोर निर्जरा द्वारा आत्मा एक दिन कर्मों से पूर्ण मुक्ति प्राप्त कर 
ता है या कर सकता है। 
प्रनादि कर्म-बन्धन का श्रन्‍्त श्रसस्भव नहीं 
पथपि जीव, पुदूगल आदि जड़ चेतल पदार्थ तथा उनका 
० यह जगत अनादि (जिसका कोई प्रारम्भ समय न हो) 
ह दा अनन्त समय तक रहेगा, कभी नष्ट न होगा । इस तरह 
"सा बन जाता है कि जिसका प्रारम्भ समय ( आदि ) 
ता उसका अन्त समय भी नहीं होता । 


परन्तु यह, बात आत्मा ओर कर्म-सम्बध के विषय में लागू 
त्ी । क्‍योंकि कर्म एक विजातीय जड़ पदाथथ दें उसको 

आत्मा के साथ संयोग” ( विलक्षण ) सस्बन्ध है, कथडिस्चत्‌ 
पदात्य (समयाय) सम्बन्ध नहीं है | संयोग संबंध अना दिकाल 
की भी हो. किन्तु बह कभी छूट-मी सकता दे । (वेंसे जगत से सभी 
हा चेतन पदार्थ असन्तकाल तक- साथ साथ संयोग रूप से 


जिस त्तरह- यदि- सोने - मे।.चान्दी सताम्वा या पाषाण आदि 
जातीय पदार्थ का मिल्लाप अनादि समय से दी क्‍यों न रहा हो 
किन्तु उसको न्यारिया-(सोना, शोधनेवाला मनुष्य) अलग लग 
न्प्‌ देता है-। इसी तर आत्म-शोधक व्यक्ति जपने शुद्ध प्रयोगों से 

जावीय जड़ कर्मों को आत्मा से दूर कर डालता है। 
रेस कोई भी अनादिकाल का कम आत्मा के साथ है नहीं। 
है है वद कुछ समय पीछे अपना फल देकर या 


( धूम ) 


बिना दिये भी (अविपाक निजरा) आत्मा से छूटता रहता है। 


इस तरह बहती हुई गंगा की जलघारा के समान शआत्मा और करमे 
का सस्वन्ध परस्परा से अनादि है । 


ज्ञान आदि आत्मा के अपने गुण है, इस कारण वे कभी भी 
आत्मा से अलग नहीं हं। सकते । किन्तु कर्म तो आत्मा के गुण दै 


नहीं वे तो एक अन्य पीद्गलिक पदार्थ है अतः उनका संयोंग सदा 
स्थिर नहीं रहता । 


फल मिलने का श्रवसर 


कर्मा का फल उनकी प्रकृति के अनुसार जीव को मिला करता 
है। परन्तु कभी कभी कर्मफन्त के अनुकृल्न द्रव्य ( आत्मा या पर 
पदाथ), क्षेत्र (स्थान), काल ओर भाव (पआत्मा के परिणाम) 


न दों तो कम का फल उसकी ग्रकृति के अनुसार नहीं भी मिलता 
ह्ै। 


जेंसे नारकी जीव के यदि साता वेदनीय कम का' उदय हो तो 
वहाँ का द्रव्य-चेत्र काल भाव सुखजनक न होने से उस जीव को 
सुख नहीं मिल पाता, वह दुखजनक रूप से दी फन्न देकर मर 
जाता है| देवों के यदि असाता वेदनीय कम उदय में आवे तो 


स्वर्ग में दुखदीयक द्रव्य क्षेत्र काल भाव न “मिलने से वह दुख 
: नहीं दे पाता, सुखदायक रूप में कर जाता है। 


व्याख्यान सुनते समय, चलचित्र (सिनेमा) देखते सम 
निद्रा कर्म का उदय विना नींद लाये खिर जाता दे पलक किसी #४ 
में गहरी दिलचस्पी से लगे हुए मनुष्य को बाल 

वेदनीय कम भूख की वेदना विना दिये खिर जाता 
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डाक्टर गशशप्रसादजी (इलाहाबाद युनिवर्सिटी के प्रिंसिपत्न) 

ने अपनी पीठ के भयानक अदृश्य (अडीठ) फोड़े -का आपरेशन 

-विना बेहोश हुए कराया, उस समय बे एक पुस्तक पढ़ने मे -त्न्मय 

हो गये थे, अतः उस समय अपाता बेद्नीय कर्म उनको रंचमात्र 

भी पीड़ा अनुभव न करा सका । वे जरा भी दिले डले नहीं, आध 
घण्टे तक निष्कम्प बैठे रहे । 


त्यादि रूप से कर्म का फल्न बदल भी जाता है । 


सासूहिक कर्म-बन्ध 


कभी कभी ऐसा भी अवसर आता है, कि अनेक व्यक्ति एक 

'समान शुभ या अशम कर्म बान्ध लेते हैं। जैसे बाढ़, अग्निदाह 

भकम्प आदि के समय विपत्ति सें फेंसे हुए स्त्री, पुरुषो को बचाने 

के लिये हजासें दयाल मनुष्य स्वय सेवर्को के रूंप में एक साथ 

' क्ृग पड़ते हैं । उत्त समय उन सब के मानसिक भाव प्रायः एक 

समान शुभ होते हैं, अतः उन सबके शुभ कर्मों का बन्ध प्रायःणक 
समान होता है। 


इसी तरह टिड्डियों, सप, सिंह आदि को मारने वाले हजारो 
मनष्य क्रट्ट होकर एक साथ दिसाऋृत्य 'में प्रवृत्त होते है, राज- 
क्रान्ति के समय लाखों मनुष्य अन्य देशवासियों की सम्पत्ति 
ज्टने खोंसने मे लग जाते हैं, उस समय उन सबके प्रायः एक- 
समान अशुभ परिणाम दोते है, इस कारण उन सब के प्रायः एक 
समान अशुभ कर्म का बन्ध होता है। इसे 'सामूद्क क्म-बन्ध? 
द ट् - 
ऐसा सामूदिक कम जब उदय में आता हैं तब उन हजारो 
“प्नृष्यों को एक समाल सुस्व या दुख एक साथ प्रायः एक- 


( १०० ) 


समान मिलता है। नदी में डवने वाली नौका में बेंठे हुए स्ली- 
पुरुषों की तरद्द वे एक साथ मर जाते हैं। जेसे--अमेरिका ह्वारा 
जापान के हिरोशिसमा ओर नागासीका नगर पर गिराये गये अरुए- 
बमों से दोनों नगरों के हज़ारों नर नारी एक साथ मर गये । 


पापाचुबन्धी पुण्य 


अनेक व्यक्ति ऐसे दीख पड़ते हैं कि जो सदा धर्माचरण 
करते हैं, किसी का कोई अद्दित नहीं करते, सदाचार से रहते हैं 
फिर भी उन्हें इप्रवियोग (पुत्र मित्र स्‍त्री मरण आदि) तथा अनिष्ट 
संयोग (कुपुत्र-कुलटा स्त्री, विश्वास-घाती मित्र, शत्रु आदि का 
मिलना), रोग आदि का दुख मिलता रहता हैं। बहुत तंगी 
दारंद्रवा मे उनका समय बीतता हैँ । 


उन्तके इस दुख का कारण प्वेसव में वान्चा हुआ अशुभ 
कर्म है, उस अशुभ करे के उदय से उन्हें दुख भोग़ना पड़ता है | 
इस समय जो वे शुभ कम कर रहे हैँ उससे उनके सुखदायक 
पुण्य कर्मों का संचय हो रद्या है जो कि उनको भविष्य मे सुख 


देगा । 


इसी वरद्द अनेक व्यक्ति हिंसा, व्यभिचार, अनीति, अत्या- 

चार, दुराचार करते हुए भी,सुख पा रहे हैं, इसका भी यही अमि- 
> प्राय है-कि उन्होंने प्वजन्स मे शुभ काये करके जो पुर्यकर्म 

संचय किया -था उसका शुभ फल उन्हें यहां पर मित्र रहा है । 
समय जो वे पापकत्य करते रहे हैँ उसका अशुभ फल्न उन्हे भवि- 
घ्य में भोगना पड़ेगा । 

इस तरह कोई “पापानुवन्धी पुएय कर्म” होता है और #22 
“ पुण्यानुवन्धी पाप कर्म” होता है । 
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जिस शुम केमे के उदय से सुख भोगते हुए सनष्य पाप कार्य 
करते हुए भविष्य के लिये दुरखदायक अशुभ करे बांधा करता है 
उसे “पापानबन्धी पुण्यक्म” कहते हैं। और अशम कर्म के 
उदय से दुख भोगते हुए भी जो शुभ कार्य करते रदते हैं वे भविष्य 
के लियेशभकरो संचय करते हूँ उनके “पुर्यानबन्धी पापकर्स? 
का उदय:द्वोता है । 


गोडसे ने गान्धी जी को सारा 


भावकर ओर द्रव्यकर्मों की परम्परा अनादि काल से चली 
आरही है। तद्नुसार क्रोध मान आदि दुर्भावों के अनुसार 
मोहनीय आदि द्रव्यकर्मों का बन्ध होता है ओर पूबबद्ध मोहनीय 
आदि द्रव्यकर्म के उदय के अनुसार क्रोध आदि (विक्ृतभावरूप 
भावकर्म दोते हैं । 


ऐसी द्वी परम्परा कभी कभी बेर तथा प्र म भाव की भी चत्न 
पड़ती है। तेईसवे तीर्थंकर भगवान पाश्वनाथ का जीव नौ भव 
पूर्व राजमंत्री मस्भूति था, उलका दुराचारी बढ़ा भाई कमठ,था । 
कमठ ने अकारण अपने सज्जन भाई मरुभूति से बेर बांध लिया 
तद्नसार उसने उस भव में ही नहीं, आगामी आठ :भव्रों में भी 
मरुभूति के जीव को कष्ट दिया | मर्मति का जीव जिस भव मे 
भी उसके सामने आया कि उसका पूर्वभव का वैरभाव जाप्मत हो 
आया और उसने उसका बदला लेकर छोड़ा । 


जन श्रुति के अनुसार कद्दा जाता है कि--शिवा जी पदले भव 
हू हिन्दू मन्दिर का पुजारी था | मुसलमानों ने उस मन्द्रि को 
"करके उस पुजारी को सार डाला। दूसरे भव मे वह 
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पुजारी महाराष्ट्र का प्रख्यात देशभक्त वीर शिवाजी हुआ, उसने 
प्बभव के बेर के अनुसार मुसलमानों को मार कर बदला लिया । 


इसी तरह दो सकता हैं कि नाथराम गोडसे का गान्धी जी के 
साथ पृव॒भव का बेर है।, जिस से प्रोरित होकर उसने गान्धी जी 
को पिस्तोल से मारा है। । और यह भी हो सकता है कि गोड्स ने 
इसी भव से क्राध के आवेश से गान्धी जी को सार डाला हो | 


दोनों दशाओ में यह तो मानना ही पड़ेगा कि सरने के समय 
गान्धी जी के पवसंचित अशुभक्रम का उदय था जिसके फलस्वरूप 
गोडस के निमित्त से उन्हे सरण दख भोगना पड़ा । 


कलियुग नहीं करयुग है 


पुरातन समय के मनुष्यों से महान बल हुआ करता था, 
रावण ने कैलाश परत उठाने का प्रयत्न उसी सद्दान बल के 
आधार पर किया था । बाहुबत्ीने एक वर्ष तक अडिग खड़े द्ोकर 
तपस्या की थी, नारायण ने कोटिशिला उठाई थी । उसी मद्दान 

ज के अनुसार वे महान्‌ क्रोध या महान्‌ थेय शान्त भावों से 
उच्च स्थिति एवं उच्च अनुभाग वाला, सातवें नरक यथा स्वार्थ 
सिद्धि पहुँचाने वाला, शुभ, अशुभ कर्मा का वन्ध किया करते थे । 
तद्नसार उन बड़ी स्थिति वाले कर्मा का आवाधा काल बहुत 


होता था, अतः वह कम बहुत समय पीछे उदय से आकर अपत्ता 
फल देता था । 


आज कल ख्ी पुरुषों में बल बहुत कम रह रॉ हे, 
कारण वे उम्र क्रोध आदि दर्भाव तथा उच्च कोटि के क्ष 


शुभ भाव नहीं कर सकते | सातवें नरक जाने य / 


( १०३ ) 
ओर सवो्थ सिद्धि आदि उच्च स्व जानें 
न॑ भी आज कल के व्यक्ति नहीं क्र 
तैदेजुसार उनके उपाजित कर्मों कई 


है श, स्थिति थोड़ी होती है स्थिति 
* अत सार उत्तकी आबाघा थोड़ी होती' होली है स्थिति 


हे. जिससे कि वे - थोड़े 
सभ्य बाद ही उदय में आकर फत्त देने लगते है। - 22 


( "रिणास यह होता है आज कल जो जैसा शुभ या अशुभ 
कार्य करता है, प्रायः कुछ समय पीछे इसी भव सें उसको उत्त 
कृर्मा का अच्छा या बुरा फल मिल जाता है। - 

: इसी कारण कह्दावत चल पड़ी ह--- 
.. कलियुग नहीं, करयुग है ये तो, हे 
करके अनुभव देख लो। 


. कया ख़ब सोदा विंक रद्दा, 
* इस हाथ दो इस हाथ लो ॥ 


मुक्त हो जाने पर 


योग्य शुभ कर्म का उप 
संकते | | 


आत्म-अलुभव ( आस दर्शन या सम्यग्दर्शन ) हो जाने ० 
पश्चात्‌ जब संसारी जीव आत्म-शुद्धि मे लग जाता है, तब 
चह संवर और निर्जरा की प्रक्रिया द्वारा क्रमशः अपने आत्मा से 
कर्म-भार दलका करता हुआ कुछ समय में समस्त कर्मों को 
आत्मा से प्रथक्‌ कर देता दै । उस समय उसके ज्ञान, दर्शन, सुख 
न आदि गुण ग्रतिबन्धक कारण (कर्म) हट ,जाने से पूर्ण 
'औसित हो जाते है। अतः मुक्त « किम बन्धन से मुक्ति याली 
पाया हुआ) आत्मा सवनज्ञाता रृष्टा, अक्षय अनन्त 
सम्पन्न हो जाता है। आयु कर्म न रहने से फिर उसको 
: एैं होता, नाम कर्म का क्षय हो जाने से उसके 






( १०४ ) 


सूक्ष्म (वैजस कार्माण) शरीर और स्थुल शरीर नहीं रहता । मोह - 
धीय कर्म न रहने से चिन्तो, इच्छा, राग, हे ष, भय, सोह, काम, 
क्रोध आदि दुर्भाव नहीं रहते । 


दुर्मावों के ( मावकर्सों के ) खवथा सष्ट हो जाने से उसे फिर 
कर्म वन्‍्ध (द्रव्य कम) नहीं होता । वेदनीय कर्म के अभाव में 
किसी तरह की उसे बाधा नहीं होती, गोत्र कर्म न रहने से उच्च- 
ता, नीचता का व्यवहार नहीं रहता । 


ये 
इस तरह सुक्त-आत्मा अजर अमर, पूर्ण सुखी, पर ज्ञानी, 
(त्रिकालज्ञाता), निरव्जन, निर्विकार, सांसारिक आवागमन तथा 
अन्य सभी पप््झचों से सदा के लिये छूट जाता है । 


जैंसे ऊपर से छिलका उतर जाने पर चावल (घान) में फिर 
उसने की शक्ति नहीं रहती, इसी प्रकार कम आवरण दूर हो जाने 
पर आत्मा भी जन्म मरण से छूट जाता है । 


मुक्त आत्मा अन्तिम शरीर के आकार (कुछ न्यन) में रह 
ओर (पु 3 पु दि 
जाता है, और अग्नि शिखा जैसे स्वभाव से ऊपर की ओर जाती 


है, इसी तरह वह भी ऊपर लोकशिखर / तक जाता है ओर 
वहीं ठहर जाता दे | ह 


मुक्त श्रात्मा और ईश्वर भिन्‍न नहीं 


आत्मा की तीन 'दशाएँ हेैं--१ आत्मा, २--महद्दात्मा, 
३-परसात्मा ।  _ गे 
पर संसारी रे कर्मचर + [4 आत्म 
_ साधारण संखारी, कमंवन्वन में पड़े हुए जीव “आत्मा': 
लाते हैं | जो बुद्धिमान व्यक्ति आत्म-अजुभव के प्म्डी । 


प्रपंच से अलग होकर आत्मशुद्धि करने में तन्मय | 


( १०५ ) 
अपना सारा समय आत्मचिन्तन, 
“महात्म? होते हैं । 

: भहात्मा (साथु) जब संबर, 


आत्मशोधन में लगाते हैं, थे 


निजए द्वारा कर्मभार हतका 
करते करते कर्मों से पूरं मुक्ति पालेते हैं तब उन मुक्त आत्माओं 


को 'पएमास्पा? (परम--सब से उत्तम +आत्मा) कहते हैं। परमा- 
त्मा ईश्वर आदि शब्द उसी मुक्त-आस्मा के वाचक हैं । 


“ईश्वर? एक पद है जो कि कर्मों का सर्वथा क्षय कर लेने 'पर 
भुक्त-आत्मा को मिलता है । अतः जो भी व्यक्ति पूरण॑मुक्त हे। जाता 
हे, वह ईश्वर या परमात्मा कहलाता है । * 


_ इस कारण ईश्वर एक ही नहीं है, अनन्त हैं, जो भी मुक्त, हो। 
चुके 'हैं सभी ईश्वर हैं| रु 
जगत के बनाने बिगाड़ने में जीवो को कमे-फल देने में ईश्वर 
का कुछ सम्बन्ध नहीं है, यह बात स्पष्ट रूप से पहले बताई जा 
प्ुको है । 
परमात्मा से हमको क्‍या लाभ है 


ईश्वर या परमात्मा सांसारिक प्राणियो के लिये एक आदर 
(बनने योग्य नमूना) दे । उलकी उपासना भक्ति पूजा भी इसी 
अभिप्राय से की जाती दै कि हमारा विकृत, अशुद्ध आत्मा भी 
परमात्मा के समान शुद्ध निर्विकार वन जावे | इसके सिवाय श्रन्य 
कोई प्रयोजन परमात्मा (भगवान) की भक्ति का नहीं है । 


पर , पुराने समय में भगवान की अक्ति, उपासन्ता से जिन भक्त 

” आई के संकट दूर हुए, वें सकट स्वयं परमात्मा ने आकर नहीं 

जे सकट या तो उस भक्त के उन शुभकर्मो के उदय से दूर 
जे भगवान की उपासना से साचत किये थे । 


( १४६ ) 


अथवा दिव्य शक्तिशाली देवाने उसके शुभकर्म उदय को 
लिमित्त पाकर इन संकर्टो को दूर किया । 

भगवान की उपासना, भक्ति, स्मरण, स्तुति, पूजन आदि से 
सुखदायक, शुभ कर्मा का उपाजन होता है, अतः निमित्त कारण 
की अपेक्षा भगवान परमात्मा की दखद्वारी या सुखकारी कहा जाता 
है । वास्तव में परमात्मा स्वयं न किसी को सुख देता है, न किसी 
को दुख देता हूँ । हम यदि भगवान की उपासना आद करके 
शुभ कर्म का उपाज॑न स्वयं न करे तो समगवान हमको त्रिकाल में 
भी सुखद नहीं हो सक्रवा 

बिजली के प्रकाश मे विद्यार्थी अपना पाठ याद करते हैं 
अपक्षा कभी कभी व कह देते हैं कि विजली ने हमको ,पाठ याद 
करा दिया किन्तु यदि काई बिजली के प्रकाश में भी अपना पाठ 
याद न करे तो बिजली स्वयं पाठ याद न करा सकेगी । ऐसी दी 
बात परमात्मा के विषय में हैं । 


| 


कर्म का निर्माता और संहारक 


सारोंश यह हैँ कि यह जीव कर्म की खेती स्वयं करता है ओर 
स्वयं उस खेती के फल खांता दे | अच्छा चीज (शुभकर्म) बोता 
है तो उत्ते सबुर फल्न (सांसारिक सुख) मिलते हैँ । यदि यह बुरे 
वीज वाता है, तो इसे कट क फन्न (दखमय) अनिच्छा से भी 
खाने पइत हैँं। इस तरह राम हढप आदि शुभ अशुभ भावों से 
कस का निर्माण यह जाव स्वयं करता हे 

यदि यह जीव' अपने लिये वन्धर्न या जाल समम्क न 
की खेती करना छोड़ देवा हूँ, तो संवर ओर निजेरा को फ 
(ढंग ) स कर्मा का संहार (क्षय ) भी यह जी 
डालना हैं 


( ६१०७ ) 


, , ६ मं तरह न तो कोई अन्य व्यक्ति जीव को कर्सजाल में घतल- 

शक (जबरदस्ती) फंसाता है और न कोई अन्य व्यक्ति संसारी 

” का कर्मबन्धन काटता है। दोनों काम जीव क्रमशः अपसी 

'ऐितथा तत्वर्चितन से स्वयं करता है। 

कर्म-बन्धन करके संसार की विविध योनियों में भटकना भी 

जीव के अपने अधीन है ओर करम्बन्धन छिन्न भिन्न कर के अजर 

पर परमात्मा बन जाना भी जीव के अपने अधीन है। अन्य 
फोई भी शक्ति इसे शान्ति, सुब्व या मुक्ति नहीं दे सकती । 


इसकाररप 


बुद्धिमान व्यक्ति का कतंठ्य है कि अपने प्रबल पराक्रम का 
_ उभव करे, अपने आप को कर्मों से बलहीन न ससभे | संसार 


मे कर्मो को ही अपना शत्रु समसे अन्य किसी को शत्रु न समसे 
है प्रतिक्तण कर्मों को निर्चल बनाने का प्रयत्न करता 
रहे । 


एप यह होता चाहिये कि संसार के किसी भी जड़ या चेतन 

> रथ को यहां तक कि शरीर को भी अपना न समझे झतः किसी 

(घर, मित्र, स्त्री, धन, मकान, आदि से) भी मोद समता न 

ओर न किसी भी जड़चेतन पदार्थ को बुरा, अनिष्ट, शत्रु 

सात कर उससे घुणा, द्वप, क्रोध, अमिसान प्रगट करे | शद्धू 

, आला चिंस्तन में निसग्न रहे । ऐसा करने से कर्म की बेड़ी टूट 
रात है और आत्मा पूर्ण स्वतंत्र हो जाता है। 

अस्थाश्रम मे रहने वाले व्यक्ति को संसार के झनेक धन्धे 


ऐ ३ ) दोकर करने पड़ते हैं | ऐसी दशा सें गृहस्थों का 
सव कुछ करते हुए भी अपने आत्मा को सिर्चल ते 


चर 


( १०८5 ) 


उनका मी आत्म-शद्धि का लक्ष्य अवश्य रखना चाहिये | 
उन्हें अपने हृदय में विश्वास जसा लेना चाहिये कि में जो कुछ 
सी करु'गा उसका फल सें अकेला द्वी भगत्‌गा। शअ्रशुभ कम के 
उदय से यदि कोई दुख विपत्ति आवबेगी तो मुझे दी भोगनी पड़ेगी 
नरक आदि योनि में मुझे ही जाना पड़ेगा, अतः से अपने लिये 
तथा अपने परिवार के लिये कोई अन्याय, अधम, दुराचार, 
विश्वास-घात, मठ. चोरी, धोखाधड़ी, छल कपट, अनीति, अत्या- 
चार, अन्य प्राणी का घात न करू | दया, क्षमा, शौच, सदाचार, 
नम्नता, न्याय, नीति के काय करके शुभ कर्मा का उपाज॑न करु' | 


शान्ति, क्षमा, त्रह्मचय, सत्य, अ्दइिसा, निर्भया, समता, 
आत्मचिन्तन, बराग्य भावना स कर्मा को यथाशक्ति क्षीण करते 
जाना बद्धिमान व्यक्ति का कतंव्य है । 


क्राध, अभिमान आदि करने से आत्मा की शक्ति क्षीण होती 
है, कर्मा की शक्ति बढ़ती दे | ओर क्षमा, नम्रता, तप, त्याग, सयम 
ब्रह्मचय आदि से आत्मा की शक्ति बढ़ती है, कम का बल क्षीण 
होता है। अतः आत्म-विन्सन (सामायिक), वेराग्य भावन, 
पूजन, साधु-त्रती की सेवा, स्वाध्याय, दान, सत्य ज्यवह्यार, पत्नी- 
ब्रत, दीन-निबल्न-असदाय-अनाथ-विधवा फी सहायता करना, 
निरपराध को न सताना, नीति न्याय से काम धन्धा करना, जाति- 
समाज-देश को हानिकारक अनुचित लोभ एवं स्वार्थ-साधन का 
त्याग करना, धोखा तथा विश्वासघात न करना, कृतध्न न २2६2 
सरल नम्न रहना, धर्म प्रचार, ज्ञान प्रचार में तन मन: (०272 


याग देना. काम चोर न बनना, आदि काय करना(४ 
कर्तव्य है । 


( 2०६ ) 


दुर्भाग्य बलेबान हो तो- ऐसे 


अपने दुर्भावों से उपा्जित दुर्भाग्य (असाता वेदनीय 
तराय आदि अशुभकम) उदय दोने पर जीव पर शनेक प्रकार 
फी विपत्तियां आया करती हैं, एक विपत्ति समाप्त नहीं होने- पात्ती 
कि झट दूसरी आ खड़ी होती है । बलभद्र रामचन्द्र का राज्य- 
अभिषेक होने वाला था कि केकयी की प्रे रणा से उनके पिता ने 
उनको बन में जाकर रहने की आज्ञा दी, उस असह्य विपत्ति को 
उन्होंने स्वीकार किया, तो वे जंगल मे भी शान्ति से न रदने पाये, 
चहां पर उनकी प्राशुप्रिया परनी सीता का रावण ने अपहरण कर 
लिया, उस विपत्ति से मुक्ति नददीं पाई कि लघन्श्राता लक्ष्मण युद्ध 
में रावण द्वारा सख्त घायल होकर मूछिंत हो गया । 


अशुभ कम की प्रबलता में अनेक तरह के प्रयत्न निष्फल हो ' 
जाते हैं। मनुष्य विहल, व्याकुल, निश्चेष्ट, कि--कतेव्यविमूढ़ 
( कतेव्य निश्चित करने में असमथे ) हो जाता है। उस समय 
बहुत भारी साहस, धेय , शान्ति और शांत मस्तिष्क (ठंडे दिमाग 
की) आवश्यकता है। रोना, शोक करना, घबड़ाना, निष्किय हो 
जाना (काम छोड़कर बेठजाना) उचित नहीं क्योंकि ऐसा करने से 
कुछ काम नहीं बनता, प्रत्युत'( उल्नट ) दुखकारी, धानिकारक 
अशुभ कर्मो का बन्ध होता है ) हे 


प्रबल दुर्भाग्य को: मेटने या बदलने के लिये प्रबले साहस 
*४ प्रबल उद्योग की एवं प्रवत्न उत्साद तथा शान्त भावों की 
*जकता है । दुर्भाग्य भी तो अपने बोये हुए बीज का ही 
अंकुर है। कुपुत्र की तरह उसको यथा समय सहन 

जे । साथ ही सामायिक, भगवान की भक्ति उपासना 


| 
सिर 


रू 
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पूजन, सवा व्याय, दान आदि धम-काय करने में और अधिक 
समय लगाना चाहिये जिस से' कि शुभ कर्म का उपाजन हो 
अशुभ कर्म की शक्ति क्षीगा हो | 


तथा-उचिन इद्योग में लगे रहना चाहिये | सुमार्ग पर चलने 
बाला व्यक्ति अपने मार्ग की कठिनाइयों को पार करता हुआ कभी 
न फेभी लक्ष्य पर पहुँच दी जाता है । कायर पुरुषों को अशुम कर्म 
रेखा और अधिक दख पहुँचाती हूँ । 

अत्तः साहसी, वीर, धैयशील, कमंठ बनकर शअशुभकम का 


सामना करना चाहिये | साहसी वीर पुरुष कम से युद्ध करत 
हुए उसे पछाड़ देते हैं । 


र्व० कविवर वा० न्यामतराय जी ने अपनी निम्नलिखित 
कविता में अच्छा उदवोधन किया है, इसे स्मरण रखना 


चादहिये। हि 
कम की रेख में भी मेख बुधजन मार सकते हैं; 
. कम क्‍या दे उसे पुरुषार्थ से संहार सकते हैं । 
कर्म संचित बुरे गर हैं, तो भाई 8सका क्या दर हैं, 
ब॒रे ऐमालनासे को भी, थे सुधार सकते है। 
फर्स से तो बढ़ा वलवान, दे पुरुषार्थ दुनिया में. 
उदय भी कर्म का गर हो, उसे भी टाल सकते हैं । 
ज्ञान सम्यक्त्व चारित से तप वेराग्य संयम से,., 
पाप दरिया में डबे को, हम उसार सकते है 


कर्म का दर जमा रक्‍्खा है, होवाकी तरह यों दी 
इन्हे तो ध्यान के डक तीर से भी मार सकते” 20३ 


( १११ ) 
करें साहस तो सारी मुश्किले आसान हो जाबें, 
.... अगर दें द्वार दिस्मत तो,बिला शक हार सकते हैं | 
करे पुरुषा्थ तो हम इस्तिहां (परीक्षा) मे पास हो जावे, 
कर्स के पुराने सारे, परचे फाड़ सकते है। 


कर्मसागर से होता पारन्यामत, गरचे मुश्किल है, 
सगर जिनधर्म के चप्पू से नौका तार सकते हैं। 


परिशिष्ट 





कर्म-बद्ध-जीव 
बास्तव में आत्मा एक अमूर्तिक चेतन पदाथ हैँ। यद्यपि 
आत्मा के समान अमृर्तिक (रूप रस गन्ध स्पश से रहित--देखने, 
चखने, सू'घने तथा छूने मे न आ सकने वाले) आकाश, फाल, 
धर्म, अधम द्रव्य भी हैं, परन्तु वे ज्ञान-शून्य अचेतन जड़ पदार्थ 
हैं एवं निष्किय (अपने दी एक स्थान पर रहे आने वाले) हैं, धतः 
्थाहमा एक ध्नुपम सहत्वशाली द्रव्य है। परन्तु संसार-निवासी 
5 पे सदा से (अनादि समय से) कमे के बन्धन में बन्धा हुआ 
लाल योनि सें भ्रमण कर रहा है, अब तक क्षण भर भी 
डर स्व॒तन्त्र नहीं हो पाया । 


2 


( १५१२ ) 


कम अचेतन आर मृर्तिक हैं फिर भी उन्होंने अपने विलक्षण 
वन में आत्मा की शक्तियों को पराभूत करके प्ात्मा को वन्‍दी 
(केंदी) बना द्वी रक्‍खा है। अतः आत्मा वास्तव में शुद्ध चेतन्य 
गुगमय होने पर भी पर्याय दृष्टि से. कर्म-चद्ध, अशुद्ध, परतन्त्र 
ही। इसी कारण वह जन्म-मरण करता हुआ विविध पयोों में 
अनेक प्रकार के दुःख सहन कर रहा हैं । 


जैसे सावारण कैमरे स शरीर का चित्र लिया जाबे तो शरीर 
के बादरी भाग (आंख, मुख, नाक, कान, बाल, चर्म, वस्त्र आदि) 
का रूप फोटो में अंकित हाता है । यदि ऐक्सरे से शरीर का फोटो 
लिया जावे तो उसके द्वारा शरीर के भीतरी भाग (शरीर की हड़ियों 
आदि) का चित्र आता है, किन्तु वे भाग हैं एक ही शरीर के | इसी 
प्रकार द्रव्य इृष्ठि स आत्मा शुद्ध, चुद्ध, अनन्त शुद्ध गुण-सम्पन्न, 
स्व॒तन्त्र, अजर, अमर, परमात्मा प्रतीत द्दोता हैं। इसी बात को 
ख'टे पर बन्वी हुई गाय के दृष्टान्त द्वारा यो कह्द देते हैं कि वास्तव 
में रसमी से रस्सी बंधी है, रस्सी गाय से नहीं वन्धी दे, गाय ने मल 
से अपने को बनन्‍्धा हुआ सममकत रक्खा 

पर्याय-हष्टि से विचार किया जाय ता आत्मा ससार में कर्मा 

बन्धा हुआ परतन्त्र, जन्म-मरणु, भूख, प्यास आांद दुख सहने 

करना हुआ अल्पक्षानी है ही। इस बात को असत्य, निराधार 
कैसे कद्दा जा सकता है ? गाय यदि रस्सी से बन्धी हुई न होती 
तो भख्री, प्यासी खुट पर ही फयों खड़ी हुई दुख सहती रहती 
वहां से छूट कर अपनी भूख प्यास क्यों न मिटा लेती स्वच्छ: 
क्यो न घमती फिरती । 

तांबे की मिलावट के अशुद्ध साने का स्वच्छ सोठ 
समझ लेन स ही उसका प्रा मृल्य नहीं मिल सत': 


( ११३ ) 


अग्नि में तपा कर तांबे की मिलावट से दूर करने पर स्वच्छ करना 
पढेगा, तब ही उसका पुण मूल्य मिलन सकेगा । इसी प्रकार आत्मा 
शुद्ध बुद्ध परमात्मा समझ लेने मात्र से आत्मा शुद्ध बुद्ध परमात्मा 
नहीं बन जाता, उसे तो तप त्याग संयस ध्यान की अग्नि सें तपा 
कर कर्म मत्न से शुद्ध कर लेने ' के बाद ही शुद्धता ओर स्वतन्त्रता 
प्राप्त होती है । पुत्र उत्पन्न करने की शक्ति द्वोने से दी पुत्र उत्पन्न 
नहीं हो जाता, उसके लिये तो विवाह करके विधि अनुसार अपनी 
पत्नी को गर्भ धारण कराना पड़ता है | ऐसी ही बात आत्मा के 
शुद्ध होने के विषय में है। समर लेने .सात्न से ही आत्मा शुद्ध, 
मुक्त स्वतन्त्र हो जाता तो यह जीव अनादि (अनन्त भृतकाल) से 
संसार में श्रमण क्‍यों करता रहता । - 


दुख का निर्मित 


प्रत्येक काय निमित्त तथा उपादान कारण से सम्पन्न होता है, 
यह काय-कारणु-भाव का अटतल नियस है। उपादान कारण यद्यपि 
स्वयं काय रूप में परिणत द्ोता दे परन्तु बद तब तक कायकारी 
नहीं बन पाता जब तक कि उसे निमित्त कारण की सहायता न 
मिल पावे | इजारों मन कपास (कपड़े का उपादान कारण।-पड़ा 
रदे किन्तु जब तक' उसको सूत कातने वाले तथा कपड़े बुनने वाले 
व्यक्ति का निमित्त प्राप्त न होगा, तब तक वह कपास कपड़ा रूप 
नहीं बन सकती | 


(सी प्रकार जीब संसार मे स्वयं भ्रमण करता दै--यानी-- 
मण करने की उपादान कारण रूंप शक्ति स्वयं है किन्तु 
हम कारण पोद्गल्िक द्रव्य क्रम है। कर्मा के निमित्त 
जि से श्रमण करता है। इत्तना ही नहीं बल्कि 


३०. 
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कर्म अचेतन और सृर्तिक हैं फिर भी उन्होने अपने विलच्षण 
बन्धन में आत्मा की शक्तियों को पराभत करके प्रात्मा को बन्‍्दी 
(कंदी) वना द्वी रकखा है। अतः आत्मा बारतव में शुद्ध चेतन्य 
गुणशमय होने पर भी पर्याय दष्टि से कर्म-बद्ध, अशुद्ध, परतन्त्र दे 
ही। इसी कारण बह जन्म-मरण करता हुआ विविध प्मोर्यों में 
अनेक प्रकार के दुःख सहन कर रहा हेँ । 


जैसे साथारण कैमरे स शरीर का चित्र लिया जावे तो शरीर 
के बाहरी भाग (आंख, मुख, नाक, कान, बाल, चरम, वस्त्र आदि) 
का रूप फोटो में अंकित होता है । यदि ऐक्सरे से शरीर का फोटो 
लिया जाबे तो उसके हारा शरीर के भीतरी भाग (शरीर की हड्डियों 
आदि) का चित्र आता है, किन्तु वे भाग हैं एक ही शरीर के । इसी 
प्रकार द्रव्य दृष्टि स आत्मा शुद्ध, बुद्ध, अनन्त शुद्ध गुण-सम्पन्न, 
स्व॒तन्त्र, अजर, अमर, परमात्मा प्रतीत होता है। इसी बाव को 
ख'टे पर बन्धी हुई गाय के दृष्टान्त द्वारा यो कद्द देते हैं कि (वास्तव 
में रस्मी से रस्सी बंधी है, रस्सी गाय से नहीं बन्धी है, गाय ने मूल 
से अपने को बन्धा हुआ सममक रकखा दे । 

पर्याय-दरष्टि से विचार किया जाय तो आत्मा ससार मे कर्मा 
से बन्धचा हुआ परतन्त्र, जन्म-मरण, भूख, प्यास आदि दुख सहन 
करता हुआ अल्पज्ञानी दे ही । इस बात को असत्य, निराधार 
कैस कहा जा सकता हैं ? गाय यदि रस्सी से बन्धी हुई न होती 
ना भूखी, प्यासी खूटे पर द्वी क्यों खड़ी हुई दुख सहती रद्दती 
यहां से छूट कर अपनी भुख प्यास क्यों न मिटा लेती हे 
क्या न घमती फिरंती । 
' तांबे की मिल्राबट के अशुद्ध साने को स्वच्छ सोद 
सम लेने स ही उसका पुरा मृल्य नहीं मिल सत्र 
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अग्नि में तपा कर तांबे की मिलावट से दुर करने पर स्वच्छ करना 
पडेगा, तब ही उसका पूण मूल्य मिल सकेगा । इसी प्रकार आत्मा 
शुद्ध बुद्ध परमात्मा समस लेने सान्न से आत्मा शुद्ध चुछू परमात्मा 
नहीं बच जाता, उसे तो त्तप स्याग संयम ध्यान की अग्नि सें तपा 
कर कम मत्त से शुद्ध कर लेने के बाद ही शुद्धता और स्व॒तन्त्रता 
प्राप्त होती है । पुत्र उत्पन्न करने की शक्ति होने से द्वी पुत्र उत्पन्न 
नहीं हो जाता, उसके लिये तो विवाह करके विधि अनुसार अपनी 
पत्नी को गर्म धारण कराना पड़ता है | ऐसी दी बात आत्मा के 
शुद्ध होने के विषय में है । समर लेने - मात्र से ही आत्मा शुद्ध 
मुक्त स्व॒तन्त्र हो जाता तो यह जीव अनादि (अनन्त भतकाल) से 
संसार में भ्रमण क्‍यों करता रहता । 


दुख का निर्मित्त 


प्रत्येक काये निमित्त तथा उपादान कारण से सम्पन्न होता है,? 
यह कार्य-कारणु-भाव का अटल नियस है । उपादान कारण यद्यपि 
स्वयं काय रूप में परिणत होता है परन्तु वह तब तक कायकारी 
नहीं बन पाता जब तक कि उसे निमित्त कारण की सहायता न 
मित्र पावे । हजारों मन कपास (कपड़े का उपादान कारण) पड़ा 
रहे किन्तु जब तक उसको सूत कातने वाले तथा कपड़े बुनने वाले 
घ्यक्ति का निमित्त प्राप्त न होगा, तब तक वह्‌ कपास कपड़ा रूप 
नहीं बन सकती | 


हट 


इसी प्रकार जीव संसार में स्वयं भ्रमण करता है--यानी-- 
हि करने की उपादान कारण रूप शक्ति स्वयं है किन्तु 
मेत्त कारण पोद्गलिक द्वव्य कम है। कर्मा के निमित्त 

“यू योनियो में भ्रमण कर्ता हैं। इतना ही नहीं 
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उसके क्रोध, मान, माह आदि विक्रत चेतन्य भाव तथा सुख गुण 
की बिक्ृत दशा दुख आदि, ज्ञान गुण की विक्ृत अवस्था मत्सिन 
आदि चैतन्य परिणमन भी माहनीय वेदनीय, ज्ञानावरण आदि 
द्रव्यकर्मा के निमित्त से ह)त्ता हैं| क्योंकि आत्मा के गुण बिना 
किसी अन्य निमित्त कारण के विकारी भी क्यो हा | जेंस कि जल 
का स्वभाव शीत है परन्तु अग्नि के निमित्त स वह गम हो 
जाता दँ | 


आत्मा के क्राध, समान, राग, हप आदि भावोंस कार्मण 
वबगंणाएँ' आकर्षित होकर (खिंचकर) मोहनीय आदि द्रज्य कमरूप 
होती है ओर उन मोहनीय आदि द्रव्य कर्मा के प्रभाव से आत्मा 
के क्राध आदि परिणाम होते हैं। इस तरह बीज वृक्ष या पिता 
पुत्न को परम्परा की तरद भावकर्स तथा द्रव्यकर्स की परस्परा (भाव 
कम से द्रव्यकम, द्रव्यकर्म से भावकर्म, भावकम से द्रव्यकर्म आदि 
सिलसिला) अनादि समय से चली आ रही है । 


संसारी जीव को, जब देशना (सट्गुरु उपदेश) आदि का 
शुभ निम्मित्त मिलता हैँ तब उसके आत्म-अनुभति (सम्यर्दशंन) 
प्रगट द्वोती है । विशेष क्षानी के निमित्त से चिशेष ज्ञान ओर 
संयमी साथ के निमित्त से सदाचार की प्राप्ति होती हू । इस तरह 
कम का बन्धन ओर कम की मुक्ति विभिन्न निमित्त-कारणों के 
अनुसार हुआ करती है । हि 







बेस उपादान कारण स्वरूप आत्मा तों सदा से 2 
उस शअबत्तक योग्य निमित्त नहीं मिला, अतः वह मुक्त नहीं 2 
पुत्र उत्पन्न करने की शक्ति पुरुष में है परन्तु यदि उसे 
निमिनत्त न मिल्ले तो चह पुत्र उत्पन्न नहीं कर सकता ।//४ 


+१॥ 
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इसी तरह संहार के अ्रमण में जीव को,क़म-बन्धत निभित्त 
फारण है और कर्म-मोचन (मुक्ति) सें सदगुरु आदि निन्त्ति 
कारण है | - 

जैसे केवल निमित्त कारण कोई कार्य नहीं कर सकता, उसी 
तरह केवल्ल उपादान कारण भी रंचसात्र काय नदीं कर सकता। 


उत्पत्ति और नाश 


“किसी भी सत्‌ पदार्थ का न सबथा नाश द्ोता है ओर न 
कभी किसी असत्‌ पदार्थ की उत्पत्ति होती दे ।” यद्द बात प्रारम्भ 
में युक्तिपरवेंक बतलाई जा चकी है। तदनसार उत्पत्ति और 
विनाश सद्‌ ( सत्ताशील-मीजद) पद्ाथ की पर्याय (दशा) परि- 
वतन का दी दूसरा नाम है। यानी-पदाथ की प॒वे दशा का नष्ट 
दोना दी उसकी नवीन दशा-की उत्पत्ति है । बाल्य-अवस्था नए्ट 
होती दे उसके स्थान पर यौवन अबस्था का उदय होता है, योवन 
समाप्त दोता है तो वृद्ध दशा उत्पन्न दोती है, वृद्ध दशा समाप्त 
होकर मरण होता है, तो अन्य योनि में जन्म होता है। पहले बंधे 
हुए कर्म के निषेक उदय आकर भर जाते है उसी ससय नवीन 
कर्म (समय प्रबद्ध) बन्ध जाता है । इस तरह प्‌ दशा का नाश, 
नवीन पर्याय की उत्पत्ति का कारण बनता रददता दे | 

कुछ महानुभाव इस स्वाभाविक कायकारण व्यवस्था का 
मनन न करके यों कदते हैं कि “नाश से उत्पत्ति नहीं होती, अत 

>ऊबल ज्ञानावरण के नाश दोने पर केवल ज्ञान नदीं होता, अपितु 
्थ होने पर केबल ज्ञानावरण का नाश होता है |? 

यह सान्‍्यता उल्ही है, क्योंकि प्रतिवन्‍्धक कारण के 

भी काय नहीं हुआ करता। यदि पण सूर्यमहण 
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हो, काली आंधी हो, ' गहरा कोहरा हो, अथवा घन पटल ( भारी 
काले बादल) हो, तो दिन में भी सूर्य का प्रकाश नहीं हो सकता । 
सूर्य का प्रकाश तमी होगा, जब कि उसके प्रकाश के ऊपर लिखे 
प्रतिवन्‍्धक कारण दूर हो जाँयगे | 


उसी वरदद केवल ज्ञान का उदय तभी हैं। सकता है जबकि 
केवल ज्ञान के प्रतिबन्धक (रोकने वाले) केबल ज्ञानावरण का 
पूरे क्षय हो जाता है। केवल ज्ञानावरण का क्षय हुए बिना केवल 
ज्ञान का उदय किसी प्रकार नहीं हो सकता | बारहवे गुणरथान के 
अन्तिम समय में जब चार घाति कम नष्ट हो जाते हूं. तभी केबल 
ज्ञान आदि अनन्त चतुष्टय का प्रादुर्भाव रूप तेरहवां गुंशस्थान 
होता है | तेरहवां गुणस्थांन पहले हो जावे पीछे बोरहवां गुणस्थान 
हटे! ऐसा समझना डल्टा है, अतएव गलत है। 

यद्यपि पर्व पर्याय का नाश ओर उत्तर (अगली) पर्याय की 


उत्पत्ति एक साथ होती है किन्तु वहां पं पर्याय का नाश उत्तर 
पर्याय की उत्पत्ति कारण है । 


नवीन पर्यौय का उदय कार्य है ओर उसका कारण पे पर्याय 
का नाश है। अत्तः केवल-क्ञान का उदय काय है ओर उसका 
कारण दे केवल ज्ञानावरण कर्म का क्षय | इसलिए “क्रेबल ज्ञाना- 
बरण कर्म के क्षय से केवल-ज्ञान दोता है ।? ऐसा निश्चित 
स्द्धि,न्त है | मे ' 


गा 


मबद्ध पर्याय 
यह वात तो ठीक हैँ कि समय की गति क्रम से '' त्ती 


उदय होता है, प्रातःकाल होता है, ऋम.,से दोपहर, शाम 
अस्त, फर रात्रि दोती है। ऐसा न कभी हुआ, न हा 
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(दिन का दोपहर) के बाद सूर्य-उदय हो, सूये- उदय होते दी 

ध्यान्ह के बिना सन्ध्या (शाम) हो जावे । काल का भ्रत्येक क्षण 
क्रम से बीतता है । इस तरह काल की क्रमबद्ध पर्याय चलती रहती 
है। 


तु अन्य पदार्थों की पर्यायें इस प्रकार सुनिश्चित नहीं है । 
विक्रत पदांथ-संसारी जीव और पुदूगल-की पर्यायें तो प्रायः 
अनिश्चित रहती हैं | द्रव्य क्षेत्र काल भाव के अनुसार उन की 
चाल में अन्तर भी पड़ता रहता है। मनुष्य प्रायः दिन में जागते 
है और रात्रि में सोते है। इस पर से यह सिद्धांत बना लेना 
गलती है कि भविष्य मे उनके सोने जागने का कार्यक्रम (क्रमबद्ध 
पर्याय) ऐसा द्वी चल्ञता रहेगा | कभी कभी ऐसा भी तो दोता है 
कि वी मनुष्य रात सर जाग कर काम करते है और दिल में 
सीते 


कस की जो १० दशाएँ' बतलाई गई हैं उनसे भी अक्रमबद्ध 
पर्यायों का द्वाना भी समर्थित होता है | बांधे हुए कम को समय 
से पहले उदय में लाया जा सकता (उदीरणा) है, उसकी दीघे 
स्थिति को घटाया ( अपकर्षण ) जा सकता है, कर्मो की स्व॒ल्प 
स्थिति को बढ़ाया ( उत्कर्षण ) जा सकता है, असाता को साता 
रूप आदि ढंग से बदला (सक्रमण) जा सकता है । 
पदार्थों की जैसी क्रम, अक्रम-रूप पर्यायें द्ोती हैं, स्वेज्ञ भग- 
यान्‌ अपने ज्ञान हारा बेसा द्वी जानते हैं । पदार्थों की ऋमबद्ध तथा 
क्र मबद्ध पेर्यायों की कत्षक उनके ज्ञान से पड़ती है । अतः ज्ञेय 
कि के अनुसार सवज्ञ का ज्ञान (जानना) होता है, उनके ज्ञान 
त्यूर पदार्थों का परिणमन नहीं हुआ करता | पदार्थों की 
४ का कायकारण भाव अपने निमप्तित्त उपादान 
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हो, काली आंधी हो, ' गहरा कोहरा हो, श्रथवा घन पटल ( भारी 
काले बादल) हो, तो दिन में भी सूर्य का प्रकाश नहीं हो सकता । 
सूयय का प्रकाश तभी होगा, जब कि उसके प्रकाश के ऊपर लिखे 
प्रतिवन्‍्धक कारण दूर हो जांयगे। 


उसी तरह केवल ज्ञान का उदय तभी हा सकता हैं जबकि 
केबल ज्ञान के प्रतिबन्धक (रोकने वाले) केबल जञानावरण का 
पूण क्षय हो जाता है। केवल ज्ञानावरण का क्षय हुए विना केवल 
ज्ञान का उदय किसी प्रकार नहीं हो सकता । बारहवें गुणरथान के 
अन्तिम समय में जब चार घाति कमे नष्ट हो जाते है. तभी केबल 
ज्ञान आदि अनन्त चतुष्टय का आदुर्भाव रूप तेरहवां गुणस्थान 
होता है | तेरहवां गुणस्थान पहले हो जावे पीछे बारहवां गुणस्थान 
हटे! एसा समझना उल्टा है, अतएव गलत है | 


यद्यपि पर्व पर्याय का नाश ओर उत्तर (अगली) पर्याय की 


उत्पत्ति एक साथ होती है किन्तु वहां पव प्योथ का लाश उत्तर 
पर्याय की उत्पत्ति कारण हैं । 


नवीन पर्याय का उदय कार्य है और उसका कारण पर्च पर्याय 
का नाश है। अतः केवल-ज्ञान का उदय कारये है और उसको 
कारण है केवल ज्ञानावरण कम का क्षय | इसलिए “केवल ज्ञाना- 
चरण कम के क्षय से केवल-ज्ञान होता है ।? ऐसा निश्चित 
स्द्धिन्त दे । 


क्रमवद्ध पर्याय: 


यह यात त्तो ठीक हूँ कि समय की गति क्रम से "हा ती्‌ 
उदय दाता ईँ, प्रातःकाल होता है, क्रम से दीपहर, शा ही 


अम्त , फर गत्रि हाती है । ऐसा ल कभी हुआ, ने हा गए. पर 
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(दिल का दोपहर) के बाद सूर्य-उदृय हो, सूये उदय होते द्दी 
मध्यान्द के विना सन्ध्या (शाम) हो जावे । काल का ग्रत्येक क्षण 
क्रम से बीतता है । इस तरह काल की क्रमबद्ध पर्याय चलती रहती 


है। 


किस्तु अन्य पदार्थों की पर्यायें इस प्रफार सुनिश्चित नहीं है । 
बिक्रत पदाथे्संसारी जीव और पुदुगल-की पर्यायें तो आयः 
अनिश्चित रहती हैं | द्रव्य क्षेत्र काल भाव के अनुसार - उन की 
चाल में अन्तर भी पडता रहता है । मनुष्य प्रायः दिन में जागते 
है और रात्रि में सोते हैं । इस पर से यह सिद्धांत बना लेना 
गलती है कि भविष्य में उनके सोने जागने का कार्यक्रम (कमेबद्ध 
पर्याय) ऐसा द्वी चलता रहेगा | कभी कभी ऐसा भी तो होता है 
कि वीं मनुष्य रात भर जाग कर काम करते है और दिन में 
सोते है । पा 
कर्म की जो १० दशाएं' बताई गई हैं उनसे भी अक्रमबद्ध 
पर्यायों का होना भी समर्थित होता है। बांध हुए कर्म" को समय 
से पहले उदय में लाया जा सकता (उदीरणा) है, उसकी हीई 
स्थिति को घटाया ( अपकपेण ) जा सकता है, कर्मों की खत्म 
स्थिति को बढ़ाया ( उत्कर्षण ) जा सकता दे, असाता को सा 
रूप आदि ढंग से बदला (सक्रमण) जा सकता है। . . ग 
पदार्थां की जैसी कम, अक्रम-रूप पर्याये दोती हैं, सर्वज्ञ भग- 
वान्‌ अपने ज्ञान द्वारा बैंसा दी जानते हैं । पदार्थों की क्रमब् 
हक पर्यायो की ऊँल्ञक उनके ज्ञान, मे पड़ती है। अत; व 
दा अनुसार सदक्ष का ज्ञान (जानना) होता है, हे 
ईर पदार्थों का परिणमन नहीं हुआ करती | 5 हर 
अल्टने का कार्यकारण भाव अपने : पे हे 
अपने जिम जहर 


5) 


कारणों के साथ है, सबन्ञ के ज्ञान के साथ नहों हैं) सबझ्ञ का 
ज्ञान तो ज्ञापक (जताने वाला या जनाने वाला) है, कारक (करने 
वाला) नहीं हैँ | 


इस भ्रम में पड़े रहना बड़ी भारी गलती हैँ कि ' “सर्वज्ञ 
के ज्ञान के भ्नसार जब हम को मोक्ष मिलनी होगी, तब अपने श्राप 
मिल जायगी: हम श्रपनी ओर से ब्रत, तप, सयम घारण करने का यत्न 
क्यो करें ?” 


क्योंकि जिस तरह उद्योग करने पर द्दी मोजन मिलता है 
भोजल करने पर ही भूख मिटती दे, इसी तरह संयम धारण 
करने का उद्याग करने, ध्यान धारण करने आदि का उद्योग करने 
पर ही मुक्ति ग्लिती है | विना उद्योग किये स्वयं नहीं मिला करती । 


यदि भगवान ऋषभनाथ तथा भरत मुनि-दीक्षा लेकर आत्म- 
ध्यान करने का उद्यम न करते तो वे कदापि मुक्त न होते 
यद ता मिथ्या सिद्धान्त नियतिवादियों का हैं कि 'जो होना है 
पो अ्रवश्य ह।गा, उद्योग करना निष्फल है !? 
सत्य सिद्धान्त यह हैँ कि प्रत्यक लोकिक तथा पारलीकिक 
( आगामी भव-सम्बन्धित तथा मुक्ति विपग्रक या धार्मिक ) कार्य 
श्रात्मा के अपने उद्योग के अधीन है। भाग्य का नि+ौश भी 
- आत्मा स्वयं अपने अच्छे बुरे उद्योग से द्वी करता है जिसका कि 
कटुक या मधुर फन्न उसे इस भव या परभव सें मिल्रा करता है 
ओर अपने उद्योग से द्वी कर्मों की रृढ़ जंर्ज।२ का तोड़कर वह पूरा 
स्वतन्त्र होता हैं। क्रमबद्ध या श्रक्रमबद्ध पर्याय 774 4 
उद्योग से हुआ करती हूँ। “इस कारण जब दम 
पान, व्याधि-मोचन (रोग दूर करने), व्यापार घर 
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व्यावह्ारिक कार्यों में मविष्य-क्षाता सबेक्ष भगवान के ज्ञान या 
क्रमबद्ध पर्याय का विचार न करके उसके उद्योग में लगे' रहते है, 
भूख लगने पर या शरीर में रोग हो जाने पर अथवा धन-डपाजेन 
के लिये यह नहीं सोचते कि “जंसी क्रमबद्ध पर्याय सर्वज्ञ के ज्ञान 
के अनुसार होनी है वेसी अवश्य होगी, हम क्यों भाग दौड़ 
करे ।? तब आत्सा को उन्नत एवं शुद्ध करने वाले न्रत पालन, 
संयम घारण, तप त्याग करने, सामायिक स्वाध्याय करने, देव 
शाञ्न शुरु की भक्ति करने, जीव रक्षा करने; दान देने, परोपकार 
करने आदि धार्मिक काय करने में सर्वज्ञ के ज्ञान या क्रमबद्ध 
पर्याय का आश्रय लेकर उद्यम न करना, प्रमादी बने रहना, शरीर- 
पोषक कार्यों में ( विषयों के सोग उपभोग में ), इन्द्रिय तर्पण में 


लगे रहना बहुत भारी भूल ही नहीं अपितु, बड़ी भारी मूखंता 
भी है। 


सवेज्ञ तो हमारे उन ही क्रम-अक्रम के कार्यों को जानेगा 
साकि हस करेंगे फिर हम अपने घर्म-साधन के कार्यों में ढील 
क्यों डालें । जब हम अपने भविष्य से एवं अपने मृत्यु-द््‌विस 
से स्वय अपरिचित हैं, सर्बज्ञ भगवान द्वारा जानी गई हमारी 
आगामी पर्यायों की सूची (लिस्ट) हमारे सामने नहीं, न उसका 
हमको कुछ ज्ञान है, तब अपना घर्म-साधन का उद्योग छोड़ देना 


या उससें ढील करना मनुष्य भव को व्यर्थ खोना है । 


[का ए्‌ कप 
“तुम किसी घम कार्य के कर्ता न बनो, किसी अन्य व्यक्ति 
जप ऊ को रु 
“का करने से न रोको” एसी बाते कहना तथा इनका 
४, संखार सागर से स्वयं डूबना और दूसरा को ड्बाना 
जे े किए 


शत्मिक आचाये श्री कुन्दकुन्द ने अपने ग्रन्थों में 


५. 
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पद पद पर भुनियों को तथा गहस्थो को 'मराशज्कयरणं मुव्ख, दारा 
पुजा मुक्‍्खो? आदि वार्क्यों द्वारा धस ब्रत आदि आचरण करने का 
उपदेश दिया है । 


हित ९ ८ 
इस कारण क्रमवद्ध पर्याय या सबश्ञ के ज्ञान का बहाना 
थ व श् 
अथवा आश्रय लेकर आत्मा को उन्नत करने- वलि धर्म कार्य करने 
में प्रसाद करना वहुत्त भारी भत्त है । 


हे हेय ओर उपादेय 


आत्मा की परिणति, (भाव) तीन प्रकार की हुआ करती दै-- 
१. अशुभ, २. शुभ, ३. शुद्ध । आत्मा के जिन भाषों से दुखदायक 
अशुभ कर्मा का बन्ध होता है वह अशुभ परिशति? हैँ । जिन 
भावों के द्वारा साता वेदनीय आदि शुभ कर्मा का बन्ध होता है 
धह शुभ परिण ति! (परिणाम) है । ओर जिन भावों से शुभ तथा 
अशुभ दोनों प्रकार के कर्मा का बन्ध नहीं दोता, आत्मा की वह 
परिणति 'शुद्ध कहलाती हे । 

इत्तमे स अशुभ परिण॒ति तो हेय (छोड़ने योग्य) है क्योकि 
उससे आत्मा को अशान्ति दुख क्लेश हाता है, संसार मे भटकना 
पड़ता है । शुद्ध परिणति उपादेय (ग्रहण करने योग्य) है क्योकि 
उसके द्वारा आत्मा का ससार-अमण करने से मुक्ति मिलती है । 
किन्तु शुद्ध परिणति यकायक प्राप्त नहीं हो जाती, शुभ परिणति 
के द्वारा द्वी शुद्ध परिणति प्राप्त दोती दे, इस कारण शुद्ध परिणति 






शुभ क्रियाए') भी उपादेय है| हर 
हिंसा, असत्य भाषण, चोरी, व्यभिचार, परिय्रदरणा, 
अत्याचार, धोखाघड़ी, क्रोध, 'अभिमान, ऋलढ़. .« 
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